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3 आण ह ६५७० ह०॥ चुर)॥ चरण, ध्ुएनज ३) द्ध्0 । इसमें 


“पुरातस्वपू” भी शामिल है, जिसका भकेडे ही सूल्य 
३) २० है। 


३-सभम १६३४ को पूरी फाइछ; मूल्य श|) र०। इसमें 
“विड्ासादु” भी शामिक है, जिसका अफछे ही सूर्य 
३॥) ० हैं । 
४-खसब १६३५ की पूरी फाइल; पूल्य !ध०)। इसमें । 
“वरिताडु” भो शामिक है, जिल्का म॑ केके हो मूल्य २॥) २० हैं। 
५--*बेदाकु”--मद अदभुत पिशेषाडू २0) 5३ में मिलता 
है। डोफशर्सथ अरोदारोंके देशा दोंगा। शीक्रताः ऋीजिये। 
पैनेजर, “गड़ा”-का्याऊय, सुलतानगंज.... 


( ईं५ आई आर० ) 


वैदिकपुर्तकमाला---नवर्म पृष्य 


इंश्वरसिद्धि 
छेलक 
ऋग्नेदके हिस्दीभाणान्तरकार 


पण्डित रामगोविन्द ज़िवेदी 
पण्डित गौरीनाथ झा 


हज म्हर्सिनन्नर-+ 


प्रकाशक 


पण्डित गोरीनाथ मा व्याकरण-सीन 
सचालक, चेद्कपुस्तकमाला, सुलतानगज़ ( ६० आई० आर० ) 


८०८७ 


५) | श्रावण, १६६४ पिक्रेमीय | ध् न 
जिल्दके साथ २॥) ४080 


“बैदिक-पुस्तकमाला "की नियमावली 
(१) इस “माला में हिन्दी-अनुवाद-स हित यारे वेद 


< बेदिक-प्रन्थ-पृष्प दी गूँथे जायाँगे। 
“सो ॥(२) पक मे प्राहक बननेया- 


छोंके किसी देगा पड़ेगा। 
१०७ कफ ग 


और 


जकर “प्राला”के स्थायी ऋऋ 
*भी पुस्तकपर डाक खर्स नहीं 


(३) प्री ग्राइके के “पाला ?में प्रकाशित सभी 
हक्कोफे2/ खरीदना हागा। 


( ७) & प्रा 


ला”में प्रकाशित पस्तके' बी७ 
जाय॑गी | 


पी०से भेजी 
संचालक, “बेदिक-पुस्तकमाल्ठा, ५ 


घुलतानगंज्ञ 
(ई० भाई० आार० ) 








निितनननमे मुददित._ भागलपरमें मुद्रित 


दो शब्द 


क्ृष्णगढ़ ( खुलतानगंज, भागलपुर ) में “राधे श्याम कब” 
नामकी एक मिन्न-सोष्ठी हे। इसमे राजनीतिक, धार्मिक, 
सामाजिक, साहित्यिक आदि अनेक विषयेंपर बाद-विवाद 
हुआ फरते है । गोष्ठीमें, कभी-कभी, बाहरके सुप्सिद्ध 
विद्वान भी आ ज्ञाया करते है' | तब जरा जोरोंसे बदस 
छिड़ ज्ञाया करती है। सात वर्षोंके भीतर हमारी गेष्ठीमे ऐसे 
बहुत मौके आये, जब कि, विविध भाषाओंके अतीच प्रति- 
ष्ठित विद्वानोंस कई दिनेंतक ईएय्र-सम्बन्धी वाद-विवादका 
सिलसिला जारी रहा | कुछ दिन हुए, दम लोगेनि विचार 
किया कि, यदि इन घाद-विवादोके आधारपर, अपनो 
सूझें। और तक-युक्तियांके साथ, ईश्वर-जिषयक एक 
ऐसा प्रस्थ तैयार किया जाय, जिसमें शास्त्रीय 
प्रमाणों, बेजश्ञानिक अन्वेषणों, वरिसिन्‍न भाषाओं के विह्वानोंकी 
युक्तियों, उडच फोटिके तर्कों ओर महापुरषोंके अनुभवोंसे 
इंश्वरकी सत्ताकी सिद्धि की जाय, ते क्या हजें ? कुछ 
दिनांमें इ.. विचारने उग्रताता रुप घारण कर लिया, जिसका 
परिणाम यह ग्रन्थ है। 

इस ग्रन्थके दे! लेखक है" और कफहीं-कहदीं देनेंकि 
विचारोंमें मतभेद भी हैं।ते भी “लेन-देन” चाले हिलाबके 
अनुसार भेद-समन्धय फरनेकी चेष्ठटा को गयी हैं । परन्तु 
देनी लेखकेंकी रुचि जाननेवाले पाठकेंको यह चेष्टा 
स्पष्ट दिखाई देगो । 


५ के.) 


इस प्रन्थमें इतती भाषाओंके प्रन्यो' और उदिद्धानोंके 
सिद्धान्तेंका उल्लेष्ष किया गया है कि, इस थोड़ेसे स्थानमें 
उन सबका नामेल्लेख करना भी असम्भवसी कथा 
हैं । परन्तु बाबू धनुमानप्रसादजी पोदारके सम्पादकत्वमें 
निफलनेवाले “कल्याण” के विशेषाडु “इंश्वराछु” ओर श्रो० 
रामदासत्री गौड़को सम्पादकतापें प्रकाशित "विज्ञान का 
छलुंख फरना आवश्यक है, जिनके फई लेखोंसे हमें बहुत- 
बहुत सद्दायता मिली है | हम उन सभी अप्रन्ध-प्रणेताओं 
और घिद्वानेकि प्रति हादिक कृतज्षता प्रकट फरते है, जिनसे 
इस प्रन्थ-रचनामें दमें साहाय्य प्राप्त हुआ है। 

अपने सिद्धान्तके प्रतिपादनमें अपने प्रतिपक्षीके लिये 
एकाथ स्थलूपर किसी कटु शब्दका प्रयाग हो जाना 
सम्मष है। यद्यपि हमने बहुत ही विनन्न शाब्देंमें प्रतिस्प- 
दीके सिद्धान्तकेा भो लिखनेकी चेष्टा को है; परन्तु यदि 
कहों किसीके प्रति किसी कट शब्दका प्रयोग द्वो गया 
हा, तो उसके लिये हम क्षमा-प्रार्थोी है। 

प्रेसके भूतांफकी दयासे कई स्थानोंपर अक्षराशुद्धियाँ 
रह गयी है ओर विराम आदि चिट्ट भी छूट गये हैं । 
हमारी अल्पक्षता और अज्नताके कारण भी अशुद्धियोंका रहना 


सम्भव है। इन सारी बातेोंके लिये हम पाठफरेंसे बार-बार 
धक्मा-याजना करते है । 
भ्रावण, १६६४ विक्रोय £ रामगोविन्द त़िवेदी 
कृष्णगढ, खुलतानगंज गौरीनाथ 

ज्ञषिए भागलपुर गौरीनाथ भा 


ईश्वर-सिद्धि 


बे दिकपुस्तकमाला--€म पुष्प 


इश्वर-सिद्धि 


“दृश्वर: सर्वभूतानां हद्दे शेउजुन तिष्डति । 
आसयन्‌ सर्वभूतानि यन्त्रारूढ़ानि सायया ॥-गीता । १८३१ 


वन्‍कान«म»ः 58 कक 


विषय-प्रवेश 

नास्तिकवाद अत्यन्त प्राचीन है। बेदोंमें भी ईश्वर- 
विरोधियों, इन्द्र-दोहियों और देव-निन्दकोका उल्लेख है। 
चेदोंसे मालूम होता है कि, उन दिनों अछुर-पूजकोंका 
एक जबदंस्त दल था। यही दल फारस चला गया, जिसके 
वंशधर आजतक अहुरमज्दके पूजक हैं । उपनिषदोंमें तो 
नास्तिकोंके मतवादका विशद्‌ विवरण है ही | उत्तर उपनिषत्काल 
और पूर्व द्शनकालमें उसका ओर भी प्राबल्य हो उठा। इसी 


| ईश्वर खिद्धि 





समय नएस्तिकोंके प्रसिद्ध “बाहस्पत्य-सूत्र” की रचना हुई । दशे- 
नॉमें छौकायतिक, चार्वाक, वाहँस्‍्पत्य, बौद्ध आदि नास्तिकोंके 
नाम अतीव प्रसिद्ध है । प्रायः सभी आस्तिक दशनोमें 
इनका स्ूब-लूब खण्डन है। दाशेनि्को--विशेषतः नैयायिकों 
और वेदान्तिरों तथा दशेन-माष्यकारोंने इन नास्तिकोंको 
इतना लूथेड़ा कि, ये बहुत द्नोंतक सिर नहीं उठा सके। 

कुछ दिनों बाद संस्कृतके पठन-पाठन ओर दाशेनिक 
प्रतिभाके अक्षावके कारण देशमें कुछ नास्तिक नामधारी साँस 
छेने लगे--देव-समाज आदि नामोंसे वे फिर ताक-भाँक करने 
लगे | अंग्रेजी शिक्षके कारण इधर कुछ वर्षोसे देशमें कुछ 
ऐसे “नास्तिकों'का अस्तित्व देखनेमें आ रहा है, जो 
अपनेको “पविज्ानवादी” का करते है| । हमारा विश्वास है कि. 
यदि ये नास्तिक संध्क्ृतके दशन-शास्त्रका अध्ययन करके अपने 
पूवेज नास्तिकोंके थोथे तर्कोंक्ी मिट्टी पलीद होते देख लें-- 
यदि ये आस्तिकोंकी अखण्डनीय युक्तियोंको समभ लें, तो 
इनमैंसे अधिकांश तुरत आस्तिक बन जाय॑। यदि ये समझना 
चाहें, तो सरलतासे समझ सकते हैं! कि, एक ही परिपक्क- 
बुद्धि नैयायिक सौमें निन्यानवे नास्तिकोंको आस्तिक 
बनानेमें समर्थ है । 


ईश्वर और विज्ञान डर 





ईश्वर और विज्ञान 

ईश्यर-सिद्धिफे सम्बन्धमें विशानका नाम घसीरटनेवाले 
यह बात भूल जाते है कि, आधुनिक विज्ञान वस्तुतः 
पदारथ-विज्ञान है । वह पदार्थों" बा वस्तुऑपर ही प्रयोग और 
निरीक्षण करनेकी विद्या है--सदायार, धर्म और अध्यात्म- 
वाद जैसे विषय उसके दायरेके बाहर हैं | विजश्ञानके मतसे 
स्त्री केकपल स्री है और पुरुष निरा पुरुष । विशानके मतसे 
नर या मादाका यौन सम्बन्ध होना प्राकृतिक है! तब भाई 
बहनसे शादी क्‍यों नहीं करे वा पिता पुत्रीका पाणि-प्रहण क्यों 
नहीं करें ? ऐसे प्रश्नोंका उत्तर विज्ञानकी पहुँचके बाहर 
है! यही नहीं, विशानके मतसे तो माता और पुत्रका दुष्ट 
सम्बन्ध भी प्राकृतिक है! पुत्रीके प्रति पिताकी पवित्र भावना 
विज्ञानकी समभमें नहीं आ सकती ! यह सदाचारशासत्रका विषय 
है। पिताके प्रति पुत्रका आन्तरिक निःस्वार्थ नीतिशास्र 
है; यहां विज्ञानका प्रयोग और निरीक्षण व्यर्थ है। विना- 
शक घिष आदिको पी-खाकर जीवित रह जाना, दो-दो 
महीने जमीनके भीतर बन्द रहना, वर्षो उपचास करना, 
सबके सामने लड्डू, छोंग आदि मैंगा देना और मीराबाईका 
विषका प्याला पीकर आनन्द-निमझ्न हो जाना योगका 
विषय है, धमकी बात है--विज्ञानकी नहीं | इसीलिये म० 
म० स्व्र० प० रामावतार शर्म्मा तथा प० जवाहरलाल नेहरु जसे 


४ इश्वरसिद्धि 


विज्ञानप्रेमी भी इन विषयोंके रहस्य नहीं बता सके। “नेनं 
छिन्दन्ति शस्त्राणि”के विमलछ निनादके साथ कन्हाईलाल 
दसका फाँसीके तख्तके पास जाना और वजनमें अठाररँ 
पौंड बढ़ जाना था सूलीपर लटककफर क्राइस्टका भग- 
चानके ध्यानमें विलीन हो जाना अध्यात्मशास्त्रकी करा- 
मात है--विज्ञानकी नहीं; विज्ञानवादीकी नहीं | सौर मण्ड- 
लके पदार्थोपर निरीक्षण और उनपर प्रयोग फरके वाय- 
रलेस टेलीग्राफी, एरोप्ेन वा टेलीवीजन आदिका आवि- 
प्कार करना, नरसहारक उपायोंको सामने रखना तथा पर- 
स्परकी स्पर्डदधा, मत्सर, युद्ध, छलछझ्ाय आदिसे भरी राज- 
नीति चलाना विज्ञानका काम है--सदाचार, घर्म और अध्या 
त्मविद्याके “सत्यं शिवं सुन्दरम'”से विज्ञानका क्या वास्ता? 
“सत्यके निकटतम (वा सन्दिग्ध! ) प्रदेश”में पहुँचनेका 
दावा करनेवाले विक्ञानीकी खोपड़ीमें समाज़की पविन्नता, 
सेवा, त्याग, निःस्वार्थता आदि अवेज्ञानिक है! गांधीजीकी 
इंश्वरीय प्रेरणा, शिवाजीका गोरक्षाके लिये हथेलीपर प्राण 
रखना और “एकलिड्ुंश्वर महादेवकी जय”के ब्रह्माण्ड- 
भेदी निनादके साथ महाराणा प्रतापका अपने प्रचण्ड भुज- 
दण्डोंमें चर्चेस्व भरना विज्ञानवादीकी बुद्धिमें अवेज्ञानिक हैं' !! 
वाह रे विज्ञानवादी और वाद रे विज्ञान !! 

सौर भण्डलके ही कई पदार्थोतक जिस चिज्ञानकी 
गति नहीं--शरीरके कितने ही अवयवयोंका भी जिस 


ईश्वर और चिज्ञान ज्‌ 





विज्ञानकी रहस्यतक माल््म नहीं, वह इन्द्रयातीत ईश्वरकी 
बात क्‍यों बताने गया? 

हां, विज्ञानकी पहुंच जहांतक हो सकती है, वहांतक 
उसने भी अवश्य ही दौड़ लगायी है और इस दौड़में 
वह निखिल विश्वकी सत्ताके पकत्वतक पहुँच सका है। 
जीवविज्ञान, भौतिक विज्ञान, रसायनविज्ञान, ज्योतिविज्ञान 
और जीवाणुविज्ञान नामकी विज्ञानकी पाँच शाखाए जीव, 
शक्ति और सत्ताकी एकताको यों सिद्ध करती है--- 

जीववेज्ञानिक आचाये जगदीशचन्द्र बसुने लि किया 
है कि, निखिल सत्तामें एक ही जीवनकी अभिव्यक्ति है। 
भौतिक विज्ञानके आचाये टामसनने भी इसी सिद्धान्तको प्रभा- 
णित किया है। रासायनिक खोजोंने प्रमाणित किया है 
कि, निखिल सत्तामें एक ही सत्ताकी अभिव्यक्ति है। 
ज्योतिविज्ञानका मत है कि, निखिल सत्ता अनादि, अनन्त, 
निरन्तर परिवत्त नशील एवम्‌ अनन्त देश और अनन्त काल्वाली 
तथा “महतो महीयान” है । जीवाणुविज्ञानने. प्रमाणित 
किया है कि, अखिल सत्तामें सूक्ष्मातिसूक्ष जीवन और 
सत्ता है। वह अणुवीक्षणसे भी अगोचर तथा "अणोरणी- 
यान” है। बस | अपनी अपूर्णताफे कारण विज्ञान केवल सत्ताकी 
एकतातक ही पहुँचता है | वह यह अभीतक नहीं बता 
सका कि, वही एकता सश्विदानन्दमय ईश्वर क्योंकर है! 

विकासत्रादका मत है कि, अणुवीक्षणके द्वारा देखे जाने 
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वाले सेलों ( जीविताणओं ) से जीवनका विकास आरम्भ 
होता है। इनमें जेंसे सूक्ष्म रूपसे अन्य अवयव हैं, बसे 
ही चेतनाका भी सूक्ष्म रूप है | खारे सेल चेतना-समूह 
है', जिनका अत्यधिक विकसित रूप वह चेतना है, जिससे 
शरीराभिमानी आत्माका रुप व्यक्त होता है। इस प्रकार 
चेतनाके विकासकी पराकाष्ठा मानव-चेतनाकों माना जाता 
हैं। परन्तु संसारके अनेक वचेज्ञानिकों तथा लंडनकी परा- 
न्वेषण-समितिने सिद्ध ऋर दिखाया है कि, यह चेतना शरी- 
रके छूट जानेपर भी रहती है, मानव, अतिमानव आदि ही 
चेतनाके विकासकी अन्तिम सीमा नहीं हे! और चेतनाके 
विकाखकी “इति” भी हो सकती है । यही “इति” पूर्ण आत्मा 
और परच्रह्म है. | इसीलिये दाशेनिकोंका मत है--'अहमस्मि 
ब्रह्म”, ' अयमात्मा ब्रह्म” आदि । यहाँ यह भी ध्यान रखनेकी 
बात है कि, “इति”, सर्वशक्तिमत्ता था सम्पूर्ण सत्ताका मूल एक 
ही व्यक्तिमें सम्भव है। इसीको अध्यात्मयादियोंने सबशक्तिमान्‌ 


प्रह्न वा ईश्वर कहा है। 

इश्चरवादी सत्ता मात्रकों त्रह्म कहते है| और अनेक विज्ञान- 
बादी उसे प्रकृति कहते है'। परन्तु प्रकृति परिवत्त नशील है. 
और जो भी परिवत्त नशील है, उसका कारण होता है। वह 
फारण परिवत्त न-हीन होना चाहिये; क्‍योंकि परिवत्त नशील 
होनेसे उसका भी कोई कारण मानना पड़ेगा । इसीलिये 
ब्रह्मणों ऐसा आदिकारण माना गया है, जो कूटस्थ वा मूल रथ 
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पदार्थसे बँधी है अर्थात्‌ जो ससीम है, वह विनाशशील होता है। 
चूँकि प्रकतिके आकाश, वायु, सूर्य, पथिवी आदि सभी ससीम 
है इसलिये सभी विनाशी वा अनित्य है | इसी लिये दाश- 
निकोंने ईश्वर नामका एक ऐसा नित्य और शाश्वत पदार्थ 
माना है, जिसके आध,रसे प्रकतिका आविर्भाव और तिरोभाव 
हुआ करता है। यदि ईश्वर नामका रूनातन पदार्थ नहीं रहता, 
ता प्रक्ति न मालूम कबकी छुप हो गयी होती । 
यूरोपमें विशानकी कसोटीपर हा हर एक वस्तुकों रगड़- 
नेकी चाल है और इधर विज्ञान अधूरा है; इसलिये इस करसी- 
टीके पक्षपाती अनेक यूरोपीय दाशेनिक भी ईश्वरका ठीक-ठीक 
विवरण नदीं दे सके हैं। प्रसिद्ध दाशेनिक हर्ट स्पेंसरने ईश्व- 
रको 'ज्ञानातीत” वा “अज्ञेय” माना है। जान स्टुअट मिलने 
लिखा है---“सृष्टिरवनाको देखकर ईश्वरकी सत्ता स्वीकार की 
जा सकती है; परन्तु इससे उसकी सर्वेज्ता या स्वशक्तिमत्ता 
नहीं मानी जा सकती।” यदि इन दाशेनिकोंने विज्ञान 
का पर्दा अपनी आंखोंस हटा दिया होता, तो ये कभी भी 
ईश्वप्की ऐसी अपूर्ण व्याख्या नहीं कर सकते थे। भला अधूरे 
ज्ञान और अधूरी शक्तियाले ईश्वर और मनुष्यमें क्‍या भेद्‌ 
हो सकता है १ ओर, असम्पू्ण ज्ञान तथा सामथ्यवाला 
इंश्वर विराट सृष्टिको रचना ही कैसे कर सकता है ? इसके 
सिवा परिमित ज्ञान और शक्तिका ईश्वर अविनाशी वा 
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नित्य कैसे हो सकता है? जिस-किसीमें अपूर्णता देखी गयी है, 
वद विनाशी भी अवश्य ही देखा गया है; इसलिये मिलका 
ईश्वर-विषयक ।नष्कषे कुछ अर्थ नहीं रखता। स्पेसरकी 
सूक भी किसी कामकी नहीं है | ज्ञानातीत ईश्वर हो सकता 
है; परन्तु सबके लिये नहीं। चींटीके लिये हाथीके सर्वाड्भका 
ज्ञान असम्भव हो सकता है; परन्तु मनुष्यके लिये नहीं । रेडि- 
यमपर परीक्षा करना कुछ वंजानिकोंके लिये असम्मव हो 
सकता है; परन्तु सभीके लिये नहीं। जो ईश्वर विशुद्धा- 
त्माओंक लिये बुद्धिगम्य है, गांधीजी आदिके कार्योके लिये 
तारीखतक बता देता है ऑर जिसे काटि-कोटि जिज्ञाखु- 
ओने भली भाँति जाना है, वह ज्ञानातीत कैसे हुआ? 
शानातीत भी हो सकता है; परन्तु स्पेंसर जेसे छोगोंके 
लिये ही, जो नहीं जानना चाहता, उसके लिये ही । 

हमारे अबतकके लिखनेका तात्वर्य यह है कि, विज्ञानका 
क्षेत्र अलग है और सदाचार, धर्म, अध्यात्मचिद्या आदिका 
अलग; इसलिये ईश्वर-सिद्धिमें विशानका नाम घसीटना 
व्यर्थ है। विशानने जीवन-संयुक्त अखिल सत्ता मानी है और 
बस | इसके आगे वेज्ञानिकोंका पहुच नहीं है। कुछ वैज्ञानिकों 
और उनकी परान्वेषण-परिषदोंने ईश्वर, आत्मा, परलोक, 
पुनजंन्म आदिका अस्तित्व अवश्य ही स्वीकार किया है; 
परन्तु इनमें धामिक दृष्टिकोण भी था; कोरी भौतिकता 
नहीं | कोरे सौ तिक-विज्ञानवादी सदाचार, योग ओर अध्या- 
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त्मशाखकी नित्य देखी जानेवाली सेकड़ों अलौकिक बातोंको 
न तो समझ सकते हैं, न उनपर प्रयोग या निरीक्षण ही 
कर सकते है' | हमने यह भी सममरानेकी चेष्टा की है 
कि, चेतनाकी “इति” भी है एवम्‌ वह “इति” असीम, अनन्त, 
नित्य, सूलस्थ और सबका कारण है और वही ईश्वर है तथा 
प्रत्येक प्राकृतिक पदार्थ सलीम, सान्‍्त, अनित्य, परिवत्त नशील 
आदि है। यदि ईश्वर नामका व्यक्ति ससीम आदि रहता, तो 
किसी भी वस्तुकी अबतक सत्ता नहीं रहती । 





ईश्वर और छ॒िंट 


अंग्रेजीमें फिंट साहबकी “7७577” ( आस्तिकवाद ) 
नामकी एक पुस्तक हैं । उसमें ताकिक, युक्तिविशारद्‌ और 
वैज्ञानिक नास्तिकोंके तर्को; युक्तियों और कल्पनाओंकी अच्छी 
खबर ली गयी है। कांट, मिल, हेल्‍म होल्टज+ कामटी, ८:पलेस, 
लांग, हाक्सले आदि-आदिकी शड्भरओंका, बड़ी खूबीके साथ, 
समाधान किया गया है। हिन्दीकी जिस “आस्तिकवाद” पुस्तक 
पर “मड्डुछाप्रसाद-पारितोषिक” दिया गया है, उसमें फ़िंटकी 
ही बातोंका प्राधान्य हैं | क्लिंट ईसाई थे; इसलिये आस्तिकत्व- 
की स्थापनामें ईसाई द्वष्टिकी ही प्रबलता है; परन्तु ईश्वर- 
सिद्धिके विचारसे वह पुस्तक पठनीय है। अप्नेजी पढ़ें-लिखे 
नास्तिकोंको एक बार अवश्य उस पुस्तककों पढ़ना चाहिये । 
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छफ्िंटका मत हैँ कि, “सृष्टि-नियमकी उत्पत्ति अवश्य ही 
चुद्धिसे हुई हैं । इसका स्पष्ट तात्पर्य यह है कि, सृष्टि. 
निषम जड़ प्रकृतिसे नहीं उत्पन्न हो सकता । प्रकृति जड़ 
है और उससे बुद्धि या बुद्धिसे उत्पन्न होनेवाली घटनाएँ 
उत्पन्न नहीं हो सकतीं ।” (फ़िटका “आस्तिकवाद; पृष्ठ १७२) 
फ्लूटका मतलब यह है कि, जड़ प्रकृतिमें जो इतनी खुब्य- 
वसथा देखी जाती है, ध्रुव, सूथ, नक्षत्र, सागर, पवेत, ऋतु, 
मास, लता, पुष्प, मनुष्य आदिके यथास्थान और यथा- 
काल जा स्थापन, परिवद्धन, परिवत्तन, . सौन्‍्दये, 
गति आदि क्रम देखे जाते हैं, प्रकृतिकी खारी 
वध्तुओंमें जो एक नियम वा नियम-बद्धता देखी 
जाती है तथा प्रक्ति और उससे उत्पन्न पदार्थो्मे 
जो संरक्षण, स्थिति औट प्रयोजनीयता पायी जाती है, वह 
सब बुद्धि-पूवंक काय हैं, निर्बुद्धक नहीं । जड़ प्रकृतिमे 
बुद्धि नहीं, उसमें सोचने-समभनेकी ताकत नहीं । फलत: 
एक ऐसे बुद्धिमान व्यक्तिकों मानना पड़ेगा, जो इन खारी 
व्यवस्थाओंकी बनाये हुए है । वही व्यक्ति नित्य ईश्वर है। 
सृष्टिमें बुद्धि-पूर्थंकताका देखकर ईश्वरका वेसे ही अनुमान 
होता है, जिस प्रकार सेवका गिरना देखकर न्यूटनने पृथि- 
वीकी आकर्षण शक्तिका अनुमान किया था अथवा जेसे 
गेलोलियोने पृथिवीकी गोलाईका अनुमान लगाया था। 
प्रत्यक्षयादी नाघष्तिकोंके यहां भी इसीलिये रोटी बनती है 
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कि, उन्हें अवश्य ह्दी भूल लगेगी अथवा आगमें नास्तिक 
भी इसोलिये दाथ नहीं डालते कि, उनका हाथ भी जरूू 
जायगा ! फलूतः अनुमानसे ही जेसे खंखारके सारे काम 
होते है', उसी प्रकार अनुमानसे ही ईश्वर-सिद्धि भी होती 
है ।ईए्वरका प्रत्यक्ष केवछ उसके भक्त ही करते हैं । 


कक 
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वैज्ञानिक विवादवालोंमें एक ऐसा दल है. जो “आकसि्पिक- 
वाद” मानता है । उप्तक मत है कि, सृष्टि वैसे ही अकस्मात्‌ 
उत्पन्न हो गयी, जेसे भूकम्प, दु्भिक्ष आदि अकस्मात्‌ होते हैं' ! 
अच्छा, सृष्टि जेसे अकस्मात्‌ हो गयी, वेसे ही अकस्मात्‌ चन्ध्या- 
पुत्र और अकाश-पुष्प क्यों नहीं हो जाते ? यदि सागर और हिमा- 
लय अकस्‍्मात्‌ बन गये, तो काशीका विश्वनाथ-मन्दिर क्‍यों नहीं 
अकस्मात्‌ बन गया ? वस्तुतः ब्रह्माण्डका कोई भी पदार्थ अक प्मात्‌ 
नहीं बना है, सबकी रचना नियप्त-पूर्वेक हुई है औ< सब नियम- 
पूर्वक स्थित हैं'। अकस्मादुवाद तो बच्चोंका प्रहलन जँचता है ! 

एक स्व॒भाववादियोंकी भी मण्डली है| वह कहती है कि, 
जैसे आगका स्वभाव गमे होना और जलका स्वभाष ठंढ।! होना 
हैं, वेसे दी परमाणुओंका स्वभाव सृष्टि बना देना है; सृष्टि- 
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रचखनामें ईश्वरकी आवश्यकता नहीं । अच्छा, तो परमाणओंका 

स्वभाव मिलनेका है या अलग होनेका ? यदि उनका 
स्‍्वभाष मिलनेका ही है, तो वे मिले ही रहेंगे और बनी 
बस्तुफा कभी विच्छेद नहीं होगा। यदि उनका स्वभाव 
भलग रहनेका है, तो वे कभी मिलेंगे ही नहीं, कभी कोई वस्तु 
बन ही नहीं सकेगी ! यदि यह कहा जाय कि, कुछ परमाणु- 
ओऑका स्वभाव मिलनेका है और कुछका अलग होनेका, 
तो इन दोनों परमाणु-समूहोंमेंसे जिस समूहकी प्रबलता 
होगी, उसीके अनुकूल फार्य होगा, दोनों कार्य नहीं होंगे-- 
या तो सृष्टि बनी ही रहेगी या बनेगी ही नहीं! यदि दोनों 
समूह समान-बल हों, तो बराबर खींचातानी होती रहेगी-- 
किसीकी विजय नहीं होगी अथवा किसीकी विजय हो 
जायगी, तो विजयीके अनुकूल ही कार्य होगा। यदि जगत्‌ 
सदा एकसी अवस्थामें रहता, तो यह कहा जां सकता 
था कि, परमाणु-स्वभावफे कारण ऐसा होता है। परन्तु जब 
कि, जड़के परिवत्त नोॉंकी गिनती नहीं है, तब यह 
कैसे माना जा सकता है कि, इन परिवत्त नॉंका कारण 
स्वभाव है? क्या मशीनका स्वभाव चलनेका है ? तब वह बन्द 
क्यों होती है? तब क्या उसका स्वभाव बन्द दोनेका है! 
तब वह चलती क्‍यों है? यह क्‍या कभी माना जा सकता 
है कि, प्रशान्त महासागरसे पानी आ गया, सहारासे मिद्दी 
आ गयी और विन्ध्याचलले दावानरू पहुँच गया, बस, 
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आदमी, बेल और आम बन गये ! क्या चीनी, चना और 
घी मिलकर स्वयं लडडू बन जाते है? सच तो यह हैं कि, 
जड़में कोई कार्य करनेकी शक्ति नहीं है; उसके सारे कार्य 
बुद्धिपूवंक ईश्वरके 6&/रा बनाये और यथासमय बिगाड़े जाते द्दै। 
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सायंस या विशान सष्टि-प्रक्रियको इस प्रकार मानता 
है--“सष्टिकी उत्पत्तिके पहले न सूर्य था, न चन्द्रमा और न 
नक्षत्र आदि--समस्त आकाशमें फैला हुआ एफ सूक्ष्म द्रव 
था । विशेष केन्द्र-स्थानोंमें यह द्रव गाढ़ा हो गया और 
इन स्थानोंमें एक प्रकारकी गति उत्पक्ष हो गयी। अनन्तर 
प्रत्येक केन्द्र एक गोला बन गया और अपनी फ्ीलपर द्वुत 
वेगसे घूमने छगा। घूमनेके कारण गोलॉमेंसे छोटे-छोटे भाग 
निकल कर पृथक्‌ हो गये। शनिग्रहके समान पहले तो 
इनकी चूड़ियाँसी बन गयीं और पीछे इनके भी छोटे- 
छोटे गोले ( उपग्रह आदि ) बन गये। ये गोले अपनी फीलों- 
पर धूमनेके साथ बड़े गोलों ( सूथों )|की चारो ओर भी 
घूमने लगे। छोटे गोलोंमेंसे अलग डुकड़े हुण। इस प्रकार 
चन्द्रोंकी सृष्टि हुई। जन्द्रोंमे तीन प्रकारकी गतियां हुई--- 
एक अपनी फीलॉपर, दूसरी उपग्रहोंकी चारो ओर और 
तीसरी उपग्रहोंके साथ सूर्योकी चारों ओर ।” सायंसका 
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मत है कि, प्रझुतिके परमाणु इस प्रकार मिल गये कि, 
प्राणियोंके शरीरका मूलाधार ( प्रोटोप्ठाज्प > फललरस ) बन 
गया। परन्तु पदा्थे-विजश्ञान इसझा कारण नहीं बताता कि. 
परमाणु ऐसे क्‍योंकर मेल गये कि, उनमें लवंधा सिन्‍न 
वस्तु ( चेतनता ) उत्पन्न हो गयी ? आकाशतमं व्याप्त द्वव क्‍यों 
गाढ़ा दो गया? केन्द्र-स्थानमें क्‍यों गति उत्पन्त हो गयी? 
अनादि फालसे एकसा फैला हुआ द्वव, बिना कारणके, 
स्थूल ( केन्द्र ) क्‍यों बन गया ? द्रवमें विकासके उपक्रम, 
ध्रोटोप्लाज्मकी उत्पत्ति और चेतनताके आरम्मका कारण 
बतानेमें विज्ञान बिलकुल असमर्थ है। आस्तिकवादी तो यह 
डकेकी चोट कहता है कि, प्राणियोंकि अद्ृष्ट वा प्रारब्धके अनु- 
सार ईश्वरने सूृष्टिका विकास किया और इतर पदार्थोंका 
प्रारम्भ किया इसी बांतको दाशनिक ऋषिने अपनी भाषामें 
कहा है-एको5हं बहुस्यां प्रजायेय ।” 

असरमें विज्ञान ( पदर्थ-शान ) वा सायंशका काम पाक- 
तिक नियमकी यथाशक्ति जानकारी करना भर हैं--वह 
केवल प०र (केले) का उत्तर दे सकता है, श्र 
(क्यों ) का नहीं। प्रयोग ओर निरीक्षणके द्वारा जिन बातोंकी 
डसे जानकारी होती है, उसे वह वता भर देता है-- 
कारण ओर कर्ताझे पास जाना उसका काम नहीं--बहां 
तक उसकी पहुँच दी नहीं है। 
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ईश्वर और विकासवाद 


विफासवादी डार्विनका मत है कि, कललरससे चेतनता 
बनी | उसके अनन्तर चेंतवताका विकाल होता गया और 
क्रमशः स्थावर, ऊष्मज़, अण्डज्ञ प्राणी बने। इसके अनन्तर 
बन्दर बना, चिम्पांजी, गोरिल्ला हुए और इन्हींका विकास 
मनुष्य हुआ। मनुष्यमेें सोन्द्यका काफी विक्रास हुआ, 
उसमें कला, नेतिकता आदि गुण पूरी माज्रामें भाये और 
यह सब प्रकृतिकरोत्या हुआ, ईश्वर या प्राणियोंका अद्गृष्ट 
इलमें कारण नहीं है! इलपर यदि कोई विकासवादीसे पूछे 
फि, सौन्दर्य, कला, सदाचार आदिका कारण क्‍या है, तो 
वह चुप दो जाता है! जीवन क्या है? उसका कादण क्‍या 
हैं! क्‍या जीवनमें वृद्धि, सन्‍्ताना- पत्तिकी शक्ति, विचित्र रंगोंका 
सौन्दये आदि पृक्ृतिकी आश्चयमयी घटनाओंका घरित होना 
खिना उत्पादिका, नियामिका और संचालिका शक्तिक्रे ही 
सम्भत्र है ? कया विकासकी पृत्येक अवस्था विना वुद्धि-युक्त 
संवालकरे सम्भव है? क्‍या विना पयोजन और प्रयोक्ताके 
ही, निरुद्देश्य, यद् सब हुआ है ? इन प्रश्नोका डाविनके 
पाप्त कोई उत्तर नहीं है । हां, डाविनडे पुत्र प्रो० जाज डाचिनने 
दक्षिण अफीकाके ब्रिशिश पलोशियेशनर्में एक बार ( १६०५ 
ई० में ) अचश्य कहा था कि, “जीवतका रहस्य अब भी 


१६ ईश्वरसिद्धि 

बसा ही यूढ़ है, जेंखा पहले था।” “जीवन-जगत्‌” ( 70८ 
फ़णा0 ० 46 ) के रचयिता और डाबविनके सहयोगी 
अलफेड रसेल वालेसका मत तो आस्तिकवादके पूर्ण अनु- 
कूल ही है | वालेसने उक्त पुस्तककफी भूमिकामें लिखा है कि, 
“अपने अधिकारके बाहर समझकर जिन मौलिर नियमोंको 
अपने प्रन्थोंमें डाविनने नहीं लिखा, उनकी भी मैंने परीक्षा 
की है। जीवन और उसकी वृद्धि, उसके फारण, सन्तति- 
सष्टिकी विचित्र शक्तिका कारण, सुन्दर वर्ण आदि-भादि 
पर विचार करनेसे एक ऐसी उत्पादिका शक्तिका परिचय 
मिलता है, जो प्ररृतिसे ऐसी आश्वयेकारक घटनाएँ कराती 
है।# # # %# # विकास-यात्रासे प्रयोजनका भी पता 
खलता है।” प्रो० जे० ए० टामलन और प्रो० पेंट्िक गेडी- 
सने लिखा है कि, “हम नहीं जानते कि, मनुष्य फहांसे 
आया और फेसे आया ! यद्द मान लेना चाहिये कि, मनु- 
च्यके विफासके प्रमाण संदिग्ध हैं' और सायंसमें उनके लिये 
कोई स्थान नहीं है ।” (00७5 ० हिंलं०४०७ 870 _#'धा70) 
सर जे० डब्ल्यूण डासनका मत है कि, “बन्दर और मजु- 
प्यके बीचकी आकृतिका विजानकों कुछ पता नहीं ” तथा 
“मरनुष्यकी प्राचीनतम अस्थियां भी मनुष्यकीसी ही हैं 
और इनसे उस विकासका कुछ भी पता नहीं लगता, जो 
मजुष्य-शरारसे पहले हुआ है।” डासन साहबका यह भी 
मत दै कि, “मनुष्यकी आदिम अवस्था सबसे उद्च थी।” 
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होरेशियो हेलने फकनाडाकी एक पुस्तिका लेख लिखकर 
सिद्ध किया था कि, “आदि मलनुष्यमें उतनी ही उद्च 
बुद्धि थी, जितनी उसकी सनन्‍्तानमें है।” सिडनी फोौले- 
टका सिद्धान्त है कि, 'सायसका स्पष्ट साक्ष्य है कि, 
मनुष्य उन्नत ( विकसित ) दशाकी ओर चलनेके स्थानमें 
अचनति कर रहा है ।” (779९ 8९००७(०४७ ० पुज्णाओ 
हमारे शा्रोंसे ये मत बहुत कुछ मिलते-जुलते है'। 
उपर्यक्त धुरंधर विज्ञान-वेत्ताओं और विफासवादियोंके 
कथनसे स्पष्ट मालूम पड़ता हे कि. तिकासवादके सिद्धान्त 
अधूरे हैं" और उनसे ईश्वरकी असिद्धिके बदले सिद्धि 
ही होती है। यह भी पता चलता है कि, विशानकी 
विविध शाखाओंकी अपेक्षा विफास-वादके सिद्धान्त अधिक 
संदिग्ध हैं" और उनसे ही यह भी जंचता है कि, विकास- 
बाद, कई अंशोमें, बहुत श्रान्त है । विकासवाद भी कंसे 
(सृठ्) का ही उत्तर देता है,क्यों ( ए)ए )का नहीं । 
क्योंका उत्तर देनेवाला अध्यात्मवाद है; इसलिये वस्तुतः अन्य 
विज्ञान-शाखाओंकी द्वी तरह विफासवादका अध्यात्मवादसे 
विद्रोह नदीं। एक प्रयोग और निरीक्षणके द्वारा प्रकतिके 
नियमोंका स्पष्टीकरण करता है और दूसरा इच्छा और 
बुद्धिवाले नियम-नियन्ताका सकारण प्रतिपादन फरता है। 
दोनॉमें जो विद्रोह देखते हैं, वे वस्तु-तस्वकों नहीं समभते | 
चस्तुतस्तु दोनों ही मिलकर माया और मायावी, शक्ति और 
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शक्तिपान, प्रकृति और ईश्वरका सर्वाड्र' ज्ञान कराते है । अच्छा 
है। कि, विज्ञानके नामपर अध्यात्मवादके ऊपर निष्फल आंक्र- 
मण करना छोड़ दिया जाय। 








दर्शन और फिलासफी 


आत्मा, परलोक, सृष्टि आदिका विवेचन करनेका काम 
जिख शास्त्रका हे, उसे “दशेनशास्त्र” कहा जाता हैं। इन 
उपयुक्त विषयोंका ज्ञान प्राप्त करनेकी इच्छा रखनेवालोंको 
दशनशास्त्रकफा अध्ययन और मनन करना चाहिये । परन्तु 
यह बात सदा ध्यानमें रखनेकी है कि, हमारा दशनशास्त्र 
और पाश्थात्य फिलासफी एक नहीं हैं । पाश्चात््य फिलासफीमें 
( जिसे आजफल दशेनशास्त्र कहा जाता है) जड़वादका 
भी समावेश हैं। महारे दशनशास्ञमें विशुद्ध चेतनवाद है। 
फिलछासफीमें आत्मशानके सिचरा प्रकतिविज्ञान है, सदाचार- 
शास्त्र है, समाजनीति है! अर्थनीतितक शामिल है!!! फिला- 
सफीका मत हे-प्रकृतिके ही सिरपर सवार होकर उसे 
जीत लेना चाहिये। तात्पय यह है कि, जब मनुष्य प्रकतिके 
तत्त्वोंफकी खोज-दहूढ़ कर अपने जीवनमें उनका उपयोग करने 
लगता है, तभी वह खुत-शान्तिकी छुशीतल शैय्यापर शयन 
फरता है। हमारा दशनशास्त्र कहता है कि, इस संखारमें 
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पूरा खुख नहीं है । मनुष्य दिन-रात खुलके लिये कर्म-अफर्म 
करता रहता है; किन्तु उसके जीवन-पथमें प्रकृति या माया 
ऐसे विश्न रखती जाती है कि, उसे पूर्ण छुखका अनुभव 
ही नहीं होता। प्रकतिके संग मनुष्यका यह संग्राम, सदासे, 
चला आता है। इस दुर्जेय समरमें उसी मनुष्यके गलेमें 
विजय-माला पड़ती है, जिसके पास शानरूप विकट ब्रह्मास्तर 
है। इसी अह्याखसे जब मनुष्य प्रकृति या मायाका बन्धन 
काट फेंकता है, तब वह चिदानन्द-लहरीमें गोते लगाता 
है। हमारे दशेनशास्त्रका उद्दश हैं उस निर्मल निष्कलडुः 
शानकी प्राप्ति, जिससे आनन्दम॒य मुक्ति, मोक्ष, निर्वाण, 
नि:श्रेयल या केवलय मिलता है, जिससे अनन्त फालफा, 
जन्म-जरा-सत्युका, बन्धन ट्ूटता है। न्याय, वेशेषिक आदियमें 
जो कुछ प्रकृति-विशानकी बात हैं, वे अत्यन्त गौण हैं, अध्या- 
त्मबादका मार्ग समभनेके लिये निद्शक भर हैं और निश्ल 
अधिकारियोंकों आगे बढ़ानेके लिये प्रसड्रुतः लिखी गयी है । 


नाना 
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हां, तो हम फट्ट रहे थे कि, आत्मा, परछोकक आदिका 
विचार करना दशेनशासत्रका काम है। यहां हमें यह देखना 
चाहिये कि, यद्द दशनशास्त्र ईश्वरकी सिद्धिके सम्बन्धमें 
क्या फहता हे। पहले चेतन-तत्त्व वा आत्मासे ही विचार 
प्रारम्भ करनेसे ईश्वर-तत्वको समभनेमें सररूता होगी। 

नास्तिक फह्ता है कि, “देह द्वी आत्मा है, वही मोटी- 
पतली होती है और वहीं सब फाम-धाम करती है, देहसे 
सिन्‍न कोई अद्डष् या आत्मा नहीं है।” दशनशास्त्र कहता 
है, देह जड़ पदार्थ है और संसारमें देखा जाता है कि, 
फिसी जड़ पदार्थके अन्दर सोचने-विचारनेकी शक्ति नहीं है; 
इसलिये खोचनेवाला देहसे भिन्न एक अन्य पदार्थ हैं, 
जिसे आत्मा कहा जाता हैं | यदि यह कहा जाय कि, 
देह एक ऐसा विलक्षण जड़ है, जिसके अन्दर सोचनेकी 
भी स्वाभाविक शक्ति है, तो इसका उत्तर दशंनशास्त्र देता 
है कि, यदि देहमें स्वाभाविक स्मरणशक्ति है, तो वह 
मुर्देमें भी रहनी चाहिये; परन्तु मुर्देमें सोचनेकी शक्ति नहीं 
देखी जाती। इसपर दूसरा नास्तिक कहता है, “मेंने माना 
कि, देह आत्मा नहीं; परन्तु देहके परमाणु आत्मा हैं और 
विभिन्‍न परभाणु विभिन्‍न-चेतन-स्वरूप होकर सब काम 
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कर लेते हैं।” दशतने इस युक्तिका खूब मुहतोड़ उत्तर 
दिया है । वह फहता है, यदि परमाणु ही आत्मा या 
चेतन हैं, तो लड़कपनके फियेका यौवनमें स्मरण नहीं रहना 
चाहिये; क्‍योंकि कुछ हो दिनों ( विज्ञानके अनुसार सात 
वर्षों ) में शरीरके सब परमाणु बदर जाते हैं और इधर 
देखा जाता है कि, बाल्य कालको अनुभूत वस्तुका यौवन- 
कालमें पूरा ज्ञान रहता है | फलतः परमाणु ही आत्मा 
नहीं हो सकते । यदि यह कहा ज्ञाय कि, कारण-रुप बच- 
पनके संस्कारसे कार्यरूप यौवनके संस्कारका शान होता है, 
तो दर्शन फहता है कि, तब मातृरुप कारणका ज्ञान कार्य 
रूप अचश्चमें क्‍यों नहीं होता ? 

दूसरी बात यह है कि, अनेक-परमाणुूप चेतन एक ही 
देहमें नहीं रह सकते; क्योंकि सभी चेतनोंमें सदा ऐकमत्य या 
एकसी बुद्धि नहीं रह सकती। यदि कहीं पेरवाला चेतन 
चलना चाहे और मस्तिष्कवाला चेतन (खड़ा धोना, तो देहके 
हमें अनर्थ हो जाय ! फिर भी, अनेक चेतनोंके रहनेपर भी, 
यदि कहीं हाथ कट जाय, तो उसका ज्ञान पीछे नहीं रह 
सकता; क्योंकि करे हाथकी चेतना चली ही गयी है! 
फलतः देह बा परमाणु आत्मा नहीं हो सकते; आत्मा 
स्वतन्त्र और स्मरण-अनुभव-शील चेतन है । 

कुछ नास्तिकोंके मतसे शरीरका गुण आत्मा वा चेतन 
है। वे शरीरके ही अधिकरण, स्वतन्त्र, द्रव्य और पधर्मी 
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मानते तथा आत्माके आधेय, परतस्त्र, गुण और धर्म मानते है । 
वे कहते है, जेले किसी स्वतन्त्र खम्मेका परतन्त्र शुण (डसकी 
लम्बाई ) उसके साथ ही सदा रहता है और खस्मेके 
विनष्ट होनेपर लम्बाईका भी विनाश हो जाता है, वेसे 
ही गृुणी ( शरीर ) के साथ गुण ( आत्मा ) रहता तथा उसीके 
साथ विनष्ट हो जाता हैं | वे यह भी कहते है कि, 
जैसे तण्डुल-चूर्ण, गुड़ आदिके मेलसे बने हुए मदमें स्वयं 
नशा करनेकी शक्ति आ जाती है, वेसे ही पृथिवी, जल 
और अग्नि आदि भूतोंके मेलसे रचित शरीरमे स्वय चेतन्य 
गुण आ जाता है। फलतः आत्मा या चेतन शरीरका स्वासा- 
विफ धर्म हे--संसारमें कोई स्वतन्त्र चेतन्य नहीं है । 

दशनशास्त्रने इन बातोंके अकाल्य उत्तर दिये है । दश- 
नका मत है कि, भौतिक शरीरका स्वाभाविक धर्म चैतन्य 
नहीं हे; क्योंकि प्रत्येक भूतमें चेतनता नहीं देखी जाती । 
जिस पदाथथंका जो धर्म है, त्रद्द सदा उसके साथ देखा 
जाता है-- चाहे पदार्थका समुदाय रहे, चाहे एक देश रहे। 
प्रत्येक जड़ पदार्थका धममं स्थानावरोध या जगह छेकना 
है--चाहे वह जड़ पदार्थ बड़ा हो या छोरा, जर्र (वरमाणु) 
हो या पहाड़ | परन्तु जड़के धर्म या गुण माने हुए चैतन्य 
के सम्बन्धमें यह बात नहीं देखी जाती । प्रत्येक भूतमें 
चेतन्‍्य. नहीं देखा जाता; वह केचल शरीरमें ही देखा 
जाता है---लो भी केवछ जीवित शरीरमें ही। यदि चेतन्य 
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देशका धर्म होता, तो किसीकी कभो झुत्यु द्वी नहीं होती। 
देखा जाता है कि, चेतन्‍्यके अभावके बिना झृत्यु नहीं दोती; 
और, यदि, चेंतन्‍्य शरीरका धर्म होता, तो कभी भी वह 
शरीरले अलग नहीं हो सकता। जौसे आगफा स्वाभाषिक 
घममं (गर्मी) कभ्मी आगसे अलग नहीं होता है, थैस ही 
शरीरमें सदा चेतनता रहती, जिससे जअिकालमें भी शरीरका 
विनाश नहीं होता | इसलिये चैतन्य देहका स्वाभाविक धर्म 
नहीं हे। 

दर्शनशास्त्रने. मदवाली बातका भी खूब खुन्द्र उत्तर दिया 
हैं। कहा है, मदशक्तिकी तरह चेतन्य कोई आविभूत ग्रुण 
नहीं है । जिन-जिन आधारोंमें सूक्ष्म रूपसे जो-जा शुण 
रहते है', उन-उन आधारोंके एकत्र करनेपर उन-उन गुणोंका 
विकास होता है | चावल और गुड़ आदिमें पहलेसे ही नशे- 
की शक्ति, सूक्ष्म रूपसे, स्थित रहती है, जिससे उनका 
मेल होनेपर मादकता विकसित हो जाती है | चेतनताके उदा- 
हरणमें यद्द बात नहीं देखी जाती । देहके उपादान पश्च 
भूतोंमें वा शुक्रशोणितमें चरेतनता नहीं देखी जाती। इस 
लिये यद स्पष्ट है कि, भृतोंके कार्य ( शरीर ) में चेतनता नहीं 
उत्पन्न हा। सकती । एक नियम यह भी है कि, कारण- 
युणके अनुसार ही कार्य-गुणका प्रारम्भ होता है ।फलतः 
कारण-रूप भृतोंमें चौतलयामाव रहनेके कारण उनके फाये- 
रूप शरीरोंमें चेतस्यका अभाव €्वयंसिद्ध है | 
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इतनी बातें समभनेके बाद यह स्पष्ट हो जाता है कि, 
चेतन्य शरीर, जड़ वा भूतका धर्म नहीं है; वह उस पदा- 
र्थका धर्म हैं, जो जड़से स्वतन्त्र भौर कार्यकारी पदार्थ 
है। वह कायेकारी इसलिये है कि, बह्मास्डके किसी भी 
जड़ पदा्थेमें काम करनेकी शक्ति नहीं देखी जाती और 
जबतक जड़में चैतन्य रहता है, तभीतक उसमें कार्य- 
कारिणी शक्ति देखी जाती है | इसपर कितने ही लोग यह 
आक्षेप करते हैं" कि, कुष्हाड़ीमें भी काम फरनेकी शक्ति 
देखी जाती है; इसलिये उसमें भी चेतन्य वा उसका 
अधिरूरण मानना चाहिये। किन्तु यह आक्षेप निर्मल है; 
क्याँंकि क्रियाका कारण इच्छा है और इच्छा कुल्हाड़ी 
वा किसी भी जड़में नहीं देखी जाती। फलतः जिसमें 
स्वातन्थ्य, सोचने-विचारनेकी सामथ्ये और इच्छाशक्ति 
है; वही चेतन है-फकिसी-किसी मतमें चेतन्य है और उसके 
अधिष्ठानका नाम चेतन है । 

आँखोंसे नीबूको देखनेसे, कानोंसे नीबूकी बात खुन- 
नेसे वा नाकोंसे नीबूको सूँघनेसे जीमपर पानी चला आता 
है; इससे मालूम पड़ता है कि, आँखों, कार्नों, नाकों और 
जीमका आधार एक ही है, जिससे इन इन्द्रियोंकों प्रेरणा 
पम्रिलती है।हाथों वा पेरोंसे किसी अभीष्ट वस्तुका स्पश 
| होनेसे आनन्दके मारे आँखें नाचने लगती हैं' | इससे विदित 
होता है कि, हाथों, पेरों और आँखोंका एक ही मूल है, 
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जिससे इन इन्द्रियोंमें कार्य-संचालन होता है। वही आधार 
वा मूल आत्मा है। प्रत्येक प्राणीमें आत्मा है। आत्मा ईश्व- 
रफा अंश है । आत्मा शरीरमें आबद्ध और अनेक है तथा 
ईएवर सर्च-व्यापी और एक है । आत्मा चेतन है ओर 
ईश्वर महाचेतन है। जेसे, आत्मा घट, पट आदिका निर्माता 
है, वैसे ही ईश्वर पर्वत, सागर, घायु आदि निखिल ब्रह्मा- 
ण्डका कर्त्ता, नियामक, संहर्ता आदि है। 





ईश्वरसिद्धि और ““न्यायकुसुमाज़लि” * 


उदयनाचार्यकी “न्याय-कुखुमाजलि”में ईश्वर-सिद्धिमें बड़ी 
ही भपूर्व युक्तियां है! । उन्हें जरा ध्यानसे पढ़िये-- 

(१) सष्टिगत सागर, पर्वत आदि जितने पदार्थ हैं, सब 
कार्य है" और संसारमें देखा जाता है कि, बिना फारणके 
कार्य नहीं होता; इसलिये ईश्वर-रूप कारणसे खष्टि-रूप 
कार्य हुआ। 








(२) पौरस्त्य और किदने ् दाशनिक तथा 
अधिकांश वेशानिक परमाणुओंके मेलसे” सूष्टि मानते हैं। 
परमाणुओंको मिलानेमें ओओ-फ्रिया हुई होगी, उसमें कर्ताकी 
अवश्य ही आवश्यकता हुई. होगरेः) कर्ता ईश्वर है। 


(३ ) सृष्टिके प्रारम्भमें दो अणु परस्पर मिलते है', 


रई ईश्वरसिद्धि 


जिसे दाशेनिक “द्वि-अणुक-संयोग” कहते हैं! | इसके अनन्तर 
कई अणु मिलते हैं । यह बात किसे सूझो कि, दो अणुओंके 
खंयोगसे सृष्टि होगी? जिसे सूफी, वही ईश्वर है। 

(४ ) खृष्टिको फोई नियामक आधार आवश्यक हैं। 


वही ईश्वर है । 
(५) खष्टिके प्रारम्भभे कोन काम केसे होंगे, इसे 


किसने बताया ? बतानेवाला वही ईश्वर था। 

(६ ) प्राणियोने प्रथम-प्रथम बोलना किससे सीखा ? 
जिससे सीखा, वही ईश्वर है । 

(७ ) ध्वनि-रूप वेद किसने बनाये ? बनानेवाला ईश्वर है। 

(८) बेदोंमें शान प्रदान करनेकी शक्ति किसने दी ? 
यह शक्ति जिसने दी, वही ईश्वर है। 








ईश्वरसिद्धि और दरशोन 


दाहनिकॉने ईश्वर-सिद्धिमें और भी अनेकानेक ऐसी 
युक्तियाँ दो हैं, जिन्हें लिखनेसे एक बहुत बड़ा पोथा हे 
जायगा; इसलिये हम सब युक्तियोंके न देकर दे।-चार ही ऐसी 
युक्तियाँ लिखते हैं, जो अकासट्य हैं-- 

(१) जिन पदार्थोंके अंश देखे जाते है', उनका केाई न केाई 
घूल अवश्य हेगा | खड़ाऊँ, चोौखट भादिका घूल एक अवश्य 
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होता है | लहरियोंका सागर, किरणोंका सूर्य आदि भी भंश 
और मूलकी तरह उदाहरण हैं। इसलिये यह बात सिद्ध है कि, 
अपूर्ण और न्यूनाधिक पदा्थोंका कोई पूर्ण और विश्नाम- 
स्थानीय तत्त्व रहता हैं। अपूर्ण और न्‍्यून तिलसे आँवला 
बड़ा है और उस अपूर्ण, न्यून तथा अपेक्षाकृत अधिक बड़े 
आँवलेसे श्रीफल बड़ा हे। इली तरह तारतम्यानुसार एकसे 
दूसरा बड़ा और पूर्ण है | इन सब अंशात्मक पदार्थोका एक 
पूर्ण मूठ है, जो सबसे महान है। वही ईश्वर है। 

(२) खसंसारमें जहाँ देखिये, वहीं जानकी फमो-बेशी है। 
एकके शानकी अपेक्षा दूसरेका ज्ञान बढ़ा-चढ़ा देखा जाता 
है । संसारमें देखा जाता है कि, देवदतस नामक मनुष्य भूत, 
भविष्य और वरत्तमानका जितना ज्ञान रखता है, उससे 
दूना ज्ञान किसी यश्दत्त नामक व्यक्तिको है।इसलिये यह 
बात स्पष्ट है कि, शानका भी यथेष्ट तारतम्य है। यह बात 
'लिखनेकी कोई आवश्यकता नहीं कि, इस तारतम्यका कहीं 
न कहीं अवश्य विश्राम और चरमोत्कष भी होगा। जहाँ 
चरमोत्कषे होगा, वही ईश्वर है। 

(३) जगतमें ऐश्वयंका भी तारतम्य देखा जाता है जो 
उत्कषे देवनायकके पास हैं, वह देवके पास नहीं । इस 
तरह जहां ऐश्वर्यंकी सबसे उत्क्ृष्टता है, वद्दी ईश्वर है । 

(४) ईश्वर एक ही है, अनेक नहीं हो सकता। यदि 
कई ईश्वर हों, तो यह गड़बड़ दोगी कि, एक ही वस्तुके 


श्८ इंश्वरसिद्धि 


लिये दो ईश्वरोंकी दो इच्छाएँ, एक हो साथ, होनेपर 
एककी इच्छा पूरी होगी और एककी अधूरी। एक ईश्वर 
किसी वस्तुको बनाना चाहेगा और दूखरा बिगाड़ना, तो 
इच्छा पूरी होगी पक ही ईश्वरकी | इधर यह अकाट्य 
अजुमान है कि, जिसकी इच्छा पूरी नहीं होती, अधूरी रहती 
है वा जिसकी इच्छा गड़बड़फालेमें रहती है, वह अल्प 
प्राणी दो सकता है, स्वेज्ञ और पूर्ण ईश्वर नहीं। इसलिये 
ईश्वर एक ही हैं। 

(५) नास्तिक कहता है कि, ईश्वरका सबको प्रत्यक्ष नहीं 
होता; इसलिये ईश्वर नहीं हैं। इसपर दाशनिक कहते हैं” 
कि, पहले तो सबको सब बातोंका प्रत्यक्ष नहीं होता । 
बहुतोंने. अणुओॉंको नहीं देखा हे, तो भी शब्द प्रमाणके 
अनुसार सब उनका अस्तित्व॑ स्वीकार करते है'। इसी 
तरह शब्द प्रमाणके द्वारा ईश्वरकों माना जाना चाहिये। 
दूसरे, सभी जगह प्रत्यक्ष प्रमाण भी दोष-शन्य नहीं है। 
पाण्डु रोगवाला व्यक्ति संसारकोी सभी चीजोंको पीली और 
हरा चश्मावाला हरी देखता है । परन्तु वास्तवमें संखारमें 
सभी चीजें न तो पोली है" और न हरी ही । इसलिये 
प्रत्यक्ष प्रमाण विश्वास-हीन और सदोष है। तब भला इससे 
इईश्वरका सबको पृत्यक्ष केसे हो सकता है? फलतः ईश्वरा- 
स्तित्वमें शब्द प्रमाण ही सर्वोत्तम पुमाण हैं । 
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कुछ लोगोंने अनुमान प्रमाणकी भी दोष-दुष्ट बता 
कर शब्द प्रमाणकों हो ऊंचा रखा है | चीटियोंका निक- 
लगना देखकर या मयूरकी बोली खुनकर जो वर्षा होनेका 
अन्दाज़ छगाया जाता है, उसे अनुमान प्रमाण कहा जाता 
है । इसका उत्तर है कि, अनुमान ठीक नहीं; क्योंकि मनुष्यके 
तंग करनेपर यदि यों ही चीटियोंका रू'ड निकरक जाय 
और यदि कोई मनुष्य ही मयूरकी बोली बोल दे, तो वर्षाका 
अनुमान कर लेना होगा। इस पुकार अनुमान भी सदोष 
है। इसीलिये भगवान्‌ कृष्णने भी गीतामें कहा है-- 

“तस्माच्छास्त्र' प्रमायां ते कायाकाय॑-ज्यवस्थितों” 

दाशेनिकोंने ईश्वर-सिद्धिमें अगणित युक्तियाँ दी हैं; परन्तु 
साथ ही अपौरुषेय वेदों और आप्त ऋषियोंके ग्रन्थोंसे 
शब्द्‌ प्रमाण भी यथेष्ट दिये है । बस्तुतः ईश्वर जैसे 
साधारणतया अगम्य पदार्थका पता थे ही दे भी सकते है', 
जिन्होंने ईश्वरके अनुभवके लिये सर्वेस्व त्याग करके विजन 
विपिनमें विकट तपस्या ओर साधनाके द्वारा अपनी हड्डियाँतक 
सुख डाली है | परन्तु जो विषयोंके कीड़े है, जिनमें उद्दीघत 
तपस्या और प्रयण्ड साधना नहीं है और दिव्य संयमके द्वारा 
जिनका मनोमल पुक्षालित नहीं हो सका है, वे क्या ईश्वरकी अनु- 
भूति करेंगे और थे बेचारे क्‍या ईश्वर-तत्वको जानने गये ९ 
इसलिये इईश्वरके सम्बन्धमें वेदोंसि लेकर आधुनिक साधकों- 
तकके वचनों, अनुभषों, युक्तियों और तकोंको यहाँ हम, अत्य- 


३० इश्वरसिद्धि 


'ज्त संक्षेपमें, दे देते है" । कदाचित्‌ पाठकोंके लिये भी यह 
शेली रुचिकर होगी । 





ईश्वर और वेद 


हमारे मूल धर्म-ग्रन्थ वेद ही हैं -“चेदा मूलम्‌।” दशेन, 
धमंशासत्र, पुराण आदि वेदोंकी व्याख्याएं हैं। करोड़ो हिन्दू 
ऐसे हैं, जो वेदोंके! मनुष्य-जातिकी समस्त शानराशिका 
खुट्टदट आधार मानते है । करोड़ो हिन्दू वेदोंको नित्य और 
ईश्वर-कृत मानते हैं। हमारे धमं-शास्त्रमें वेद न माननेवाला 
नास्तिक हैं--“नास्तिको वेद-निन्दक: ।”? यह मनुजीका वचन 
है। मनुजीने यह भी लिखा है कि, “वेदाद्धमों हि. निर्बेभौ” 
मतलब यह फि, वेदसे ही धर्मका विधान किया गया है। 
मनुजीका यह भी मत है कि, “वेदोडइखिले धममंमूलम्‌।” 
“कौषीतक्ति-ब्राह्षण” का सिद्धान्त है (१०३० ) कि, वेदके 
मन्त्र तपःपूत ऋषियोंके द्वारा आविभूत हुए है” वा देखे गये 
है-बनाये नहीं गये है'। “ऐतरेय-ब्राह्मण”का कहना है 
( ३॥१६ ) कि, गौरवीतिने मन्त्र-समूहों ( सूक्तों ) के देखा था। 
जिन दाशेनिकोने अपने दशेनोंमें ईश्वरतककी अनावश्य- 
फता स्वीकार की है, वे भी वेदोंकेा नित्य मानते हैं। कुछ - 
कमइने लिखा है कि, प्रलयकालमें भी परमात्मामें वेद 
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रहते है--“प्रल्यकालेडपि परमात्मनि बेदराशि: स्थितः।”? 
छेकमान्य बाल गड्भाघर तिलफने वेदका प्रमाण माननेयाछे- 
के ही हिन्दू कदा है--प्रामाण्य-बुद्धिवेदेष ।” केरे ऐशि- 
हाखिकोंका भी मत है कि, आये-जातिका विशेषतः और 
मनुष्यजातिका साधारणतः इतिहास जाननेके लिये वेंदींसे 
बढ़कर कोई साधन नहीं ! देश और विदेशके प्रायः सभी 
पुरातत््व-वेत्ताऑंका मत है कि, ऋग्वेदके समान संखा- 
रक्का केई भी प्राचीन प्रन्थ नहीं है---असी रियाकी मसत्फलक- 
लिपिमें लिश्ली एक खण्डित पुस्तकसे भी शायद ऋष्वेद्‌ पुराना 
है । पुरातस्वज्ञ सभी वेदोंसे प्राचीनतम ऋग्वेदको दी मानते है' |# 
हमारे इतना लिखनेका मतलब यह है कि, सभीकी 
दृष्टिमें संसारका सर्व-श्रष्ठ* प्रन्थ ऋग्वेद है; इसलिये ईश्वर- 
सिद्धिके सम्वन्धमें ऋग्वेदकी सम्मति सर्वाधिक मूल्यवती 
होगी। जो छोग यह फहनेकी धृष्टता करते हैं कि, ऋग्वे- 
दमें इश्वरका कहीं उल्लेख नहीं है, भागेकी पदक्तियोंसे 
# इमारे यहांसे हिन्दी-अनुबाद-सहित सम्पूण “ऋग्वेद-संहिता” 
निकली है, जिसका मुल्य छागत भर १६) रु० रखा गया दै। इस 
पुस्तकमें सब. आठ खण्ड हैं ओर प्रत्येक खयडका मूल्य २) ९० 
है | अदुवाद अत्यन्त सरल इिन्दोमें किया गया है। इस अनुवाद- 
के सिवा हिन्दोमें ऋग्वेदका दूसरा अनुवाद अबतक नहीं हुआ है। 
पता--वैदिक-पुस्तकमाला-कार्यालय, 
खुलतानगंज (६० आई० आर») 
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उनका स्रम भी दर हो जायगा। 
ऋग्वेद, १म मण्डल, १६७४ थें सूक, ६८८ मन्त्रका अर्थ है-- 

“मैं अहानी हूं | कुछन जानकर ही शानियोंसे जाननेकी 
इच्छासे पूछता हु । जिन्होंने इन छः लोकोंको धारण कर रखा 
है और जो अजन्मा है, ये क्या एक है १” 

इसी सूक्तफे २०वें प्न्त्रका भाव है-- 

“प्रिश्रताके साथ दे पक्षी ( जीवात्मा और परमात्मा ) 
एक ही वृक्ष-रूप शरीरमें रहते है! । उनमें ( जीवात्मा ) 
स्थादु शरीर-संभोग फरता है. और दूसरा (परमात्मा ) 
कुछ भो भोग नहीं फरता, केवल द्वष्टा है ।” 

इन मन्त्रों में लछोफ-नियामक, अज़र, अद्वितीय, व्यापी और 
केवल द्रष्टा परमात्माका जो उल्लेख हैं, उससे बढ़कर परमा- 
त्माका स्पष्ट विवरण और क्या हो सकता है ? 

ऋग्वेद, श्य मण्डल, ५५ बे सूक्तरे १६ वें मन्त्रका अथे है-- 

“अन्तर्यांमी होनेके कारण सबके प्रेरक और नाना प्रकारके 
रुपोंचवाले “निर्माता” (त्वष्टा) अनेक प्रकारसे प्रजाके। उत्पन्न 
करते और उनका पालन करते है । वे सारे भुवनोंके निर्माता 
है । देवताओंका महान्‌ बल एक ही है।” 

जिन छेोगोंका कहना है कि, ऋग्वेदमं ईशए्वरका उल्लेख 
नहीं है, वे आँखे' फाइ-फाइकर इसको बार-बार पढ़ें | 

ऋग्ेद, १०म मण्डरू, २७वें सूफऊे €वें पम्न्त्रके अर्थपर 


ध्यान दीजिये-- 
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वाले पशु हैं, वह हम ही दे'। जो अन्न वा यव खानेचाले 
(मनुष्य) है, धह हम ही है । विस्तृत हृदयाकाशमें जो 
अन्तर्यामी ब्रह्म है, वह भी दम ही है।” 

इसी मण्डलके ३२ वें सूक्तके ८ वें मनन्‍्त्रका अर्थ पढ़िये-- 

“ध्ुलोक और भूलोक दी अन्तिम नहीं है' | इनसे भी बढ़- 
कर कुछ है। वद ईश्वर है, जो प्रजाका निमांता तथा धर लोक 
और भूलेकका धारण-कर्तता है। वह अन्नका प्रभु है ।” 

उक्त दोनों मन्त्रोंमें ईश्वर्का क्‍या ही दिव्य और भव्य 
अनुभव तथा विवरण है ! 

इसी १०म मण्डलूके ६०वें सूक्तके श्म, शय और श्य 
मन्त्रोंके अरथोसे ईश्वरके स्थरूप और उनकी महिमापर बढ़ा 
ही सुन्दर प्रकाश पड़ाता है। वे अर्थ ये है. |; 

श्म मन्श्रका अर्थ--“विराट्‌ पुरुष अर्थात्‌ ईश्वर अनस्त 
शिरों, कनन्त चक्षुओं और अनन्त चरणोंवाले है' । बह 
ऋद्माण्ड-गोलकको चारो ओरसे व्यात् कर और ब्रह्माण्डसे 
बाहर भी ब्याप्त होकर अवस्थित है ।” 

श्य मन्त्रका अथ--“जो कुछ हुआ है और जो कुछ होने- 
वाला है, सो सब ईश्वर ही है'। वह देघत्वके स्वामी है; 
क्योंकि प्राणियोंके भाग्यके निमित्त अपनी कारणावस्थाको 
छोड़कर जगद्वस्थाकों प्राप्त फरते है ।” 

इ३य मन्त्रका अर्थ--“यह सारा ब्रह्माण्ड ईश्वरकोी महिमा 
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है | इंश्वर ते स्वयं अपनी मद्दिमासे भी बड़े है'। ईश्वर वा 
पुरुषका एक अंश ही यह ब्रह्माण्ड है--उनके अविनाशी तीन 
अंश ते दिव्य लेकमें हैं ।” 

इन अर्थोका पढ़कर क्या कोई यह कह सकता है कि, 
वेदोंमें ईश्वर्का सर्वाडू-खुद्र वर्णन नहीं है? क्या ईश्वरका 
इससे भी ज़ानदार और शानदार विषरण मिलना सरल है? 

इसी मण्डलके १२६ वें सूक्तका नाम “नासदीय सूक्त” है । 
लेा० तिलकने “गीता-रहस्य”में लिखा है कि, मनुष्य-जाति- 
की सर्षे-प्रेष्ठ विन्‍ता यही है । इस सूक्तके दूसरे मन्त्रका 
अर्थ है 

“उस समय (स्श्की पूर्वावस्थामें) सत्यु नहीं थी, अम- 
रता भी नहीं थी, दिन और रातका भेद भी नहीं था। वायु- 
शून्य ओर आत्मावलस्बनसे श्वास-प्रश्वास-युक्त केवल ब्रह्म 
थे। उनके अतिरिक्त और कुछ नहीं था।” 

४थे मन्जका अर्थ है-- 

' सर्वप्रथम परमात्माके मनमें काम ( सृष्टिकी इच्छा ) 
उत्पन्न हुआ । उससे वीज़ था उत्पत्तिफारण निकला ।” 
श्त्थादि । 

इन दोनों मन्त्रोंमें ईश्वरततस्त्र उसी तरह निद्दित है, 
जिस तरह तारमें बिजली निहित रहती है। 

ऋग्वेदमें इश्वर-प्रतिपादक अनेकानेक मन्त्र हैं .......ह0ह..तदन्दर, 
अग्नि आदिके लक्ष्य फरके भी अनेझ मन्‍्ह्रोंमें ईश्वरका 
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प्रतिधादनद किया गया है; परन्तु स्थान-संकोसके कारण 
यहां हम दिग्दशन भर करा सके है। ऊपर लिखे ऋग्वेदके 
अनेक मन्त्र यज़ुवेदर्मे भी है; इसलिये यंह लिखनेकी आध- 
श्यकता नहीं कि, यज़ुवेदमें भी ईश्वर-स्वरूप भली भाँति 
घित्ृत है । यजुर्वेदकी “ईशाघास्योपनिषदृ” तो ईश्वर- 
स्वरूप बतानेवाला प्रसिद्ध ग्रन्थ है दही । सामवेदके अनेक 
स्थलों (१३॥२॥७६, १।६॥२।२।७ आदि ) में इन्द्र-रूपसे ईश्वरफा 
वर्णन मिलता है | अथर्ववेद (१६५६) में कालरूपसे ईश्वरका 
सुन्दर प्रतिपादन किया गया है । 

उपनिषदोंका तो इस सम्बन्धमें कहना ही क्या है? उनकी 
ब्रह्य-चिव् तिपर तो देश-विदेशके सभी दाशनिक और आस्तिक 
विमुग्ध हैं । इंशवास्यको लीजिये वा मुण्डकफो उठाइये, 
छान्‍्दोग्यकोी पढ़िये वा बृद्ददारण्यककफा परिशीलन कीजिये, 
सबमें आप परम पिताकी निम्मल ज्योत्स्नाका दशन करेंगे। 


है 0 
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अब दशेनोंपर द्वष्टि डालिये । प्रथम सांख्यद्शेनसे ही 
प्रारम्भ कीजिये। वत्त मान सांख्य-सूत्र छः अध्यायोमें विभरू 
है' और सब ४५६ सूत्र है। इनमें पुरुष (खेतन) और 
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प्रकृति (जड़) को नित्य माना गया है; परन्तु कई सूत्रोंसे 
ईश्वरको इस दर्शममें असिद्ध माना गया हैं | किन्तु यह 
बात ठीक नहीं जंचती | इसके कई कारण है | पहला फारण 
तो यह हैं कि, उपलब्ध सांख्यसूत्र आधुनिक है । प्राचीन 
सब्यसूत्रका नाम “तत्वलमाससूत्र” था । यह ग्रन्थ अब 
उपलब्ध नहीं है । अधिकांश पाश्यास्य और पौरस्त्य 
विद्ानोंका मत है कि, “तस्पवसमाससूत्र” में. ईश्वर- 
खण्डन नहीं था। दूसरा कारण यह है कि, पुराण आदिमें 
जिन सांख्य-प्रणेता कपिलके ईश्धरका अवतार माना गया 
है, उन्होंने इश्वरफा खण्डन किया है, यह बात विश्व- 
सनीय नहीं है । शीसरा फारण यह है कि, सांख्यदशेन- 
के तीसरे अध्यायके “इईदृशेश्वर-सिद्धि: सिद्धा” सूत्रसे 
मालूम पड़ता है कि, विवेक-शानसे जो जीव ईश्वर हे। 
गये हैं', उनका अस्तित्व सांख्यका स्वीकृत है । ऐसे ईश्वर- 
फी स्वोकूसिसे मालूम पड़ता है फि, सांख्यवाद नास्तिक- 
वाद नहीं है। चौथा कारण सांख्याचार्य विशानभिक्षुका सांख्य- 
भाष्य है। सांख्यके प्रथमाध्यायके ६३ थे सूत्र “इईश्वरासिद्ध:” 
के भाष्यमें विज्ञानभिक्षे लिखा है कि, “इस सूत्रका 
मतलरूब ईश्वरका खण्डन करना नहीं है--इससे दशेनकारके : 
केवल सन्देद उठानेवालेका मुंदतोड़ जवाब भर देना है । 
यदि कपिलका ईश्वर-खण्डन ही अभिप्राय रहता, ते वे 
साफ-साफ “ईश्वराभावात्‌”--..- ईश्वर है ही नहीं, ऐसा लिख 
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देते | श्वरके असिद्ध कहकर इस दर्शनने जो निरीश्व- 
रता दिखायी है, उसका और कुछ मतलब नहीं, केवल 
'दृश्वरो हि दुशय इति निरीश्वरत्वम”--ईश्वर बड़ी कठिन- 
तासे जानने योग्य है, यही अभिप्राय है।” पाँचवयाँ फारण 
यह है कि, पुराणोंमें जहां-जहां सांख्यका विषरण दिया 
गया है, वहां-वहां ईश्वरका खरण्डन नहीं किया गया है। 
इसपर यदि केाई कहे कि, फिर आगे कहीं सूत्रकारने 
क्यों नहीं ईश्वरका मण्डन किया है वा अपना स्पष्ट भाव 
बताया है, तो भाष्यकार ( विज्ञानभिक्षु ) कहते है कि, 
सूत्रकारका जो प्रयोजन था, वह उन्हेंने निकाल लिया; 
यहां और ज्यादा बात बढ़ानेकी जरूरत ही क्‍या थी? 
इसके अतिरिक्त ईश्वरकेा असिद्ध मान लेनेपर भी जब पुरु- 
घषकी मुक्तिमें कोई बाघा नहीं पड़नेवाली है, तब सूब्रकार- 
को सेश्वर ओर निरोश्वरका भकगड़ा उठाकर लेना ही 
क्‍या था! विज्ञानभिश्षुने सांख्यके ईश्वरका नास्तित्व बता- 
नेवाले अन्य सूत्रोंका भी ईश्वर-परफ ही भाष्य फिया है। ये वे 
ही विज्ञानभिक्षु है, जो, कई मनीषियोंके मतसे, वत्त मान 
सांख्यसूत्रके कर्त्ता है, और जिन्होंने १६ के लगभग दाशे- 
निक ग्रन्थ बनाये है' तथा भाष्योंकी रचना की है। इन्हींके 
मतके पक्षपाती महामदरापाध्याय प० अन्नदाचरण तकेचूड़ा- 
मणि आदि है'। चूड़ामणिजीने सांख्यसूअपर एफ खुन्दर 
भाष्य लिखकर ओर खभी निरीश्वरवादी सूत्रोंका विशद्‌ 
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अर्थ करके इस दर्शनफों सेश्वर सांख्य सिद्ध किया है। 
भार्यलमाजके संस्थापक स्वामी दयाजन्द और उनके अनु- 
यायी भी इसी मतके पोषक हैं । देशके हजारों विद्दान भी 
इसी मतके हैं । 


ईश्वर और योगदरॉन 


महषि पतडलिका बनाया योगद्शन चार पादों ( अध्यायों ) 
और १६५ सूत्रोमें पूर्ण हुआ है। इनमें ईश्वरके सम्बन्धमें 
फई सूत्र है। प्रथम पादमें २४ से २६ सूत्रोंमें इश्वरके 
लक्षण आदि विदृत हैं २४ थें सूत्रमें लिखा हे कि, झश, 
कर्म, फर्मफल, बासना वा संस्कार आदिसे ईश्वर अछूता 
हैं औौर एक तरहकी विशेष अथवा स्व॒तन्त्र आत्मा 
है । झृश आदि अन्तःकरणके धर्म है और अन्तःफरणले 
आत्मा या पुरुषफा सम्बन्ध हेनेले जीवात्माको झलश 
भादि भागने पड़ते है । विशुद्धान्टःकरण ईश्वर ह्लेश 
भादिसे अलग है; इसलिये वे भोक्ता भी नहीं है । सूत्र 
ऐसा है-- 

“छू शकमंविपाकाशय रपरारूष्ट: पुरुषविशेष ईश्वर:” | 

२० वें सूत्रका मतलब यह है कि, ईश्वरकी बुद्धि 

अनादि फालसे ही विशुद्ध है; इसलिये वह नित्य-मुक्त हैं-- 
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+तन्न॒ निरतिधाय सर्वशत्ववीजम” । 

२६ में सूत्रमें कहा गया है. कि, ईश्वर ब्रह्मा आंदिके 
गुर या शिक्षक है; वह कालमें नहीं बंधे है'; उनकी सत्यु 
नहीं होती भौर उनके ही हाथमें काल भी रहता है-- 

“स॒पूर्वषासपि बुर: कालेनानवच्छेदात ।” 
२७ ये और २८ वें सत्र यों हे-- 
“तल्य वाचक:ः प्रणवः ।” “तज्जपस्सदर्थशावनम्‌ |” 
मतलब यह कि, ईश्वरका सर्व-श्रेष्ठ नाम ओदुगर है; 
इसलिये प्रत्येक योगाभ्यासीको ओड्रारका जप और उसके 
अर्थका चिन्तन करना चाहिये । 

रध्वें सूजमें लिखा है कि, जप और चिन्तन करते- 
करते भक्तकी योग-बाधक ब्याधियां विनष्ट होती है 
और उसे आत्मशान मिलता है-- 

'ततः प्रत्यक्चेतनाचिएमोउप्पन्तरायाभावश्व ।” 





ईश्वर और न्यायदरन 


महषि गौतमका नन्‍्यायदशेन ५२१ सूत्रोंमें समाप्त हुआ 
है। इस दशेनके छो सोलह पदाथे है', उनमें प्रमेषके अन्त- 
गेत आत्माका ही उल्लेख है--परमात्माका नहीं। परन्तु 
पीछेके नैयायिकोंने यह माना है कि, आत्मा शब्दमें ही 
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परमात्माफा ग्रहण है । न्‍्यायदशनके चतुर्थ अध्याय, प्रथम 
आहिकके कई सूत्रोमें ईश्वरका प्रसडरः आया है। भत्माके 
सम्बन्धमें तो बहुत उल्लेख हैं। नेयायिक ताकिफ-शिरोमणि 
कहें जाते हैं; इसलिये अत्मा और परमात्माके सम्ब- 
न्थमें हम इनका, अत्यन्त खंक्षित मत, यहां दे देना आव- 
इयक समभते है । 

नैयायिक आत्माको द्रष्टा, भोक्ता, शाता आदि मानते 
है । न्यापदशेनके प्रणेता महषि ग्रौतमक्रे सूत्र (११॥१०) से 
आत्माका अस्तित्व अनुमानसे सिद्ध है, ऐसा भाष्यकारफा 
मत है। परन्तु पीछेके मेयायिफोंने आत्माका मानस प्रत्यक्ष 
माना है | मनसे ही आत्मा और सुख-दुःखका प्रत्यक्ष 
नेययिक मानते है'। “जिस वस्तुको उस दिन मैंने देखा 
था, उसोीको भाज भी देखता हू”--- इस प्रत्यक्ष और 
प्रात्यभिज्ञानमें दोनों दिनोॉफा देखनेवाला भी भासखित होता 
है। इसमें और ऐसी द्वी कितनी ही बातोंमें प्रत्यक्ष शान 
मानना ठीक जेंचता है । किसी भी वस्तुको छूने, देखने, 
स्वाद लेने भादिका आधार एक ही है---सबका ज्ञाता भी 
एक ही है, यह हम पहले भी लिख आये हैं। नेयायिक 
छोग इन बातोंसे आत्माको अनुमान-सिद्ध मानते हे'। बिना 
कारण बच्चेका हँसना, माताका दुध पीनेकी अभिलाषा 
फरना, जनमते ही बन्द्रका डालूपर छलाँगे भरना, जनमते 
ही गरीब और धनी होना आदि बातोंसे नेयायिकोंने ज़न्मा- 
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न्तरवादका अस्तित्व भी माना है। पूर्व जन्मके संस्कार के 
ही कारण बच्चेमें हँसी, दूध पीनेफकी रुचि आदि आती है। 
पूर्व जन्म नहीं माननेसे अकारण बच्चेमें उक्त बातें नहीं 
हो सकतीं । 

शरीर और शरीरके परमाणु वर्षो नहीं रहते; तो भी 
जबीसियों वर्ष पहले किये फर्मका स्मरण होते देखा जाता 
है। क्‍यों ? इसलिये कि, विभिन्‍न अवस्थाओंके शर्ीरों 
ओर विविध इन्द्रियोंका अनुभविता, आधार, स्मर्त्ता भादि 
आत्मा नामक पदार्थ है। वह आत्मा अनेक है; क्योंकि 
एक आत्मा दोनेसे सबके दुःख, खुख, इच्छा, हंष, प्रयक्ष 
आदि भी समान रहते । 

नेयायिकोंके मतसे संसारको रचनेवाली आत्माका नाम 
ईश्वर है। न्यायदशनके ४ थे अध्याय, श्म आहिक (१६ से 
२१ सूत्रों ) में जो ईश्वरका प्रसड़ु आया है, उससे 
सूचित होता है कि, जीवोंके धर्माघमेके अनुसार ईश्वर 
उन्हें छुख-दुःख देता है । घमे आदि जड़ पदार्थ है, थे स्वयं 
फल उत्पन्न फरनेमें समथ नहीं हे सकते। फलतः फलप्रदान- 
के लिये ईश्वरकी आचश्यकता है| इसके अतिरिक्त प्रकृति 
और परमाणु अचैतन है। इनमें प्रथम व्यापार उत्पन्न फरने- 
के लिये एक क्रियाशील चेतनकी आवश्यफता है । वही 
ईश्वर है । 

जीवात्माओंके समान ईश्वरमें अधर्म, अज्ञान, प्रमाद्‌ आदि 
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नहीं हैं। जीवात्माओॉंका ज्ञान अनित्य है, ईश्वरका नित्य 
है। ईएवरके प्रयत्न, इच्छा, सुस्त भी नित्य हैं। ईश्वरमें दुःख, 
ढइंंष आदि नहीं हैं। ईश्वरके शरौर भी नहीं है। 

प्रसिद्ध नेयायिक गडूशोपाध्यायने “ईश्वरानुमानलिन्ता- 
मणि” नामका एफ सुन्दर प्रन्थ बनाया है, जिसमें अजु- 
मानसे ईश्वरको खिद्ध किया गया हैं। जिस “न्यायकुसु- 
माजलि” अन्थका पहले उल्लेख किया गया हैं, उसमें भी 
भनुमानसे ही ईश्वरके सिद्ध फिया गया है। वद भी ईश्वर- 
विषयक प्रतिष्ठित न्‍्याय-प्रन्थ है। नेयायिकोंका मत है कि, 
भाकाश, काल, दिक्‌, आत्मा, मन, परमाणु आदि वस्तुएँ 
निरवयव हैं; शेष सावथव है'। निरवयव नित्य है और 
सावयव अनित्य है। पृथिवी, सागर, पर्वत आदि सावयव 
है; इसलिये सादि, विनाशवान्‌, कार्य आदि हैं' | संसारके 
घट, पट आदि कार्योंके कर्ता देखे जाते है; इसलिये पृथिवी 
आदि फार्योंके भी कर्ता हैं । इस तरहके अनेकानेक अनुमानों- 
से ईश्वरको सिद्ध किया गया है। नेयायिकोंने नास्तिकोंके 
माफस्मिकवाद, सांख्याचायोंके तस्वपरिणामवाद और वेदा- 
न्तिकोंके भ्रमपिलासवादका भी खण्डन फिया है । 


ईइवर ओर वेशेषिक दरशेन छ 








ईश्वर और बैद्योषिक दशेन 

बशेषिक दर्शनमें ३७० सूक्त है! | इसके प्रणेता महषि 
कणादके मतमें जो नौ द्रव्य है', उनमें आत्मा आठवाँ 
व्रब्य है। जानके आधारको उन्होंने आत्मा कहद्दा है। आत्मा 
अप है; इसलिये उसका प्रत्यक्ष नहीं हो सफता; अलु- 
मानसे आत्माफी सिद्धि द्ोती हैं।शरीर रथ है; इसका 
संचालक सारथि आत्मा है। यह भले-बुरेका विचार कर्ता 
है; फ्योंफि यह चेतन हे।जड़ शारीर या इन्द्रियोंसे भले- 
बजुरेका विचार सम्भव नहीं है। जसे चेतनफे द्वारा ही भाथी 
फूलती झौर संकुचित दोती है, वैसे ही आत्माफे द्वारा 
ही शरीरका श्वास और प्रश्वास होता हैं | जैसे किसी 
खेतनके द्वारा ही कुएमें मेटफा गिरना और उठना सम्भव 
हैं, वेसे ही आत्माके द्वारा दी पलकोंका गिरना और 
उठना हो सकता है । खांख्य, योग और न्यायके समान 
डी वेशेषिकके मतस्ेे भी आत्मा एक नहीं, अनेक हैं। 

वेशेषिकके नवीन अन्थोंमें आत्माफो ही एक प्रकारसे 
ईश्वर कहा गया है। आत्मा और परमात्माके जो लक्षण 
न्‍्यायमें हैं, प्रायः वे दी वेशेषिकमें भी है' । वेशेबिक भी 
पृथवी, जल, अप्नि और वायुकेा कार्य मानता हैं और यह 
भी मानता है कि, इनकी उत्पक्तिके पदले इनका कान ईश्व- 
रके रहता है। ईश्वरके द्वारा ही इनमें क्रिया और सृष्टि 
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दतोी है | इंश्वरफे शरीर नहीं है। भात्मा और इंश्वरकी 
सिद्धि अनुमान और शाखसे होती है। दैनों अजर और 
अमर है । “में हू,” यह प्रत्यक्ष तो नहीं दे; परन्तु प्रत्यक्षके 
समान ही हृद अवश्य हैं। आत्मा और परमात्मा इसलिये 
नित्य है' कि, उनका कोई कारण नहीं हैं। फणादके मतमें 
अद्वष्ट-कारण-विशेषके द्वारा परमाणु-संयेग होनेले यह ब्रह्माएड 
बना है। पू्वेमें उपाजित धर्माधर्म-संस्फारका नाम अद्ृष्ट है। 
आत्माफा जन्मान्तर-गमन आदि अद्गृृष्टके द्वारा ही होते 
है' । कुछ छागोंके मतसे यह “अद्टष्ट” कदाचित्‌ इश्वर ही है। 








ईश्वर और मीमांसाददान 


जैमिनि मुनिको मीमांसामें एक हजारसे कुछ ही 
कम सूत्र है ।मीमांसादशेनमें यश, सकाम तथा निष्काम 
फर्मोंका ही विशेष विवेचन हैं। इस दशेनके मतसे वेशेषिक- 
के नो पदार्थोके अतिरिक्त अन्धकार और शब्द भी पदार्थ 
है' | शब्द और शब्दमय वेदका मीमांसक नित्य मानते है'। 
इनके सिद्धान्तसे वेद-मन्त्र ही देवता हैं; मूत्तिमान्‌ देवता 
कोई नहीं है। ये जगत्के नित्य मानते हे'। इन्हें ब्रह्म वा 
ईश्वर स्वीकृत नहीं हैं. । ईश्वर-बेघक श्रुति वा स्खति अर्थे- 
घाद है अर्थात अच्छे फाममें लगानेके लिये भय प्रदशेन 
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मात्र है--ऐसी श्रुति वा स्खृतिका फहना सोलहे! आने 
गआाह्य नहीं है। हां, आत्माकफे मीमाँसा मानती हैं | इसके 
मतसे आत्मा प्रति शरीरमें भिन्‍न है, नाना है, अजर, अमर, 
ज्ञानी, विभु, खुल- दुःख-भोक्ता और मनसा प्रत्यक्ष है। निष्काम 
नित्य, नेमित्तिक कर्मवालेका मेक्ष मिलता है। मोक्षमें भी 
मन रहता है, स्वात्म-खुब रहता है। 


ईश्वर और दद्यनोंका मतसमन्वय 


अबतक हमारे पाठक सांख्य, येग, न्याय, वैशेषिक और 
मोमांसा दशनोंके मत आत्मा, ईश्वर आदिपर पढ़ चुके 
है । इन सभी दशेनोंके प्रतिपाद्य विषय अलग-अलग है'। 
उन्दींका विशेषतः विवरण देना प्रत्येक दशनका लक्ष्य है । 
प्रसड्रतः इन्होंने ईश्वरकी भी कुछ चर्चा कर दी है। सांझ्यके 
प्रतिपाद्य पुदष ओर प्रकृति है । सांख्य-प्रणेता कपिल मुनि श्र च्ठ 
ज्ञानी थे। संस्कृतके अत्यन्त प्राचीन अन्थोंतकर्में कपिलको 
अम्र-ज्ञानी कहा गया है। गीतामें श्रीकृष्णचन्द्रने कपिलको 
ही स्व-श्रष्ठ “सिद्ध” कदा है । सो, इन सिद्धके मतमें 
आत्मा अनादि, स्वंगत, निर्गण, नित्य, द्वष्टा, अकर्त्ता, असड़ूः 
आदि है । आत्म-स्वातन्यको मद्राध्यनि कपिलने उठायी 
थी। आत्म-स्थाधीनताके सम्मुख उन्होंने अपने सूत्रोंमें ईश्वर 
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की वर्या अनावश्यक समझी । सझ्षेपर्म यों समभिये कि, 
ईश्घर उनका प्रतिपाद्य नहीं था; इसलिये उन्होंने ईश्वश्का 
प्रसिपादन नहीं किया । 

यही बात योगद्रानकी भी हे। उसका भी लक्ष्य इेश्वर- 
प्रतिपादन नहीं है। उसफा विषय है चित्त-निरोध । येगके 
मतसे चित्त फाग्रतासे दिव्य शक्ति मिलती है, संयमसे समाधि 
छगती है मर समाघिसे मोक्षफी प्राप्ति द्वोती है। आत्माके 
सम्बन्धमें सांख्यके ही सप्तान येगफा भी विचार है।ये।ग 
भी आत्म-स्वातन्च्यका पूर्ण पक्षपाती है। उसफी प्रबल 
पोषणा है--"यथामिमतध्यानाद्वा *--जिसमें जी चाहे, ध्यान 
लगाफर वित्त-निरोध फीजिये और समाधि लगाएये, कोई 
विशेष पदार्थ द्वी ध्यानके लिये आवश्यक नहीं। सांख्यकी 
ही तरद्द योग भी आत्माकेा अकर्ता, असकू आदि समझता 
है; इसलिये उसमें भी ईश्वरका पूरा विवेचन नहीं है। पाया 
है। हां, प्रसडत: ईश्वरकी चर्चा की गयी है और अत्यन्त 
संक्षोपमें ही सही, खुन्दर चर्चा की गयी है। ध्यानका एक 
आधार ईश्वर भी हैं। 

न्याय और वेशेषिक दशेनोंके प्रतिपाद्य प्रमाण, तके- 
प्रणाली, शाख्तर्थ-मर्यादा, युक्ति-बेभव, पशञ्च-महाभूत, दिक्‌, 
काल, मन आदि है । न्‍्यायका एक गौण प्रतिपाध आत्मा 
भी है। वेशेषिकका भी पक श्रतिपाय द्रव्य आत्मा है। परन्तु 
यह बाल ध्यानमें रखनेकी है कि, दोनों ही दशेनोंके आचा- 
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यॉने केवड आत्माका हो प्रतिपादन किया है--आस्मावें 
परमात्माका गृहण नहीं किया है। हाँ, नवीन नेयायि*रों 
ओर वेशेषिकोने आत्माके अन्तर्गत परमात्माको अवश्य कर 
दिया है तथा अनेक प्रमाणोंसे ईश्वर-सिद्धि भी कर डाली 
है। परन्तु न्याय और वंशेषिकके सूत्रोंमे यह बात नहीं है। 
न्याय-सूत्रों में प्रसड़तः ईश्वरकी चर्चा आयी है; परन्तु जिन 
सृत्रोंमें चर्चा आयी है, उनके अथॉमे भी भारी कगड़ा है। 
वेशेषिक सूत्रोमें तो कहीं भी ईश्वरका प्रसड़ू तक नहीं 
आया है। फलतः इन दशॉंनोंके अपने अलग प्रतिपाथ है' और 
उनमें ईश्वर नहीं है। आत्मा प्रतिपाद्य अवश्य है; परन्तु 
इन दोनो पदार्थवादियोंके मतसे आत्मा फर्त्ता, दुःखी, ढेंषी 
तर है! प्रमाणो' और परमाणुओंके विवेचन करनेवालोंनि 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध और मुक्तस्वमातव आत्माकी आवश्यकता 
नहीं समझी; उसे असड्ू और अकर्ता बताना अनावश्यक खम- 
का । ससारमें इसी विचारके अधिक व्यक्ति हैं; इसलिये 
स्थूलादि पदार्थवादी दर्शनोने निर्गुण आत्मा भौर कूटस्थ 
ब्रह्मकी चर्चा उठाना भी अप्रासड्ििक समझा ! 
मीमांसादशंनका प्रतिपाद्य वेदिक-कम-कलाप है। उसमें 
वेदिक-घमे-निरूपण है। कितने यज्ञ हैं, उनके कितने अड्डू 
हैं, कौन यज्ञाघिकारी है, कमे-रहस्य क्या है, वेद क्‍यों नित्य 
हैं', दान और द्वोम कंसे किया जाता है आदि विषय 
मीमांसाके प्रतिपाथ है | मतरूब यह कि, वेदिक धर्मके सारे 
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रहस्थोंको क्रम-बद्ध बताना और हिन्द्धर्मके हृदय कमे- 
काण्डको प्रचारित करना मीमरांसाका लक्ष्य है। विराट 
ब्रेंदक साठित्यकी विवेचतामें यह दर्शन भी विरादू हो 
पड़ा है। शब्दकी नित्यता और विधि तथा अर्थबादके विचारमें 
भो इस दर्शनका एक बड़ा भाग ख्े हुआ है। इस दशेतका 
न यो आत्मा ही प्रतिपाद्य है, न ईश्वर ही। हां, प्रसडूतः 
श्रात्या आदिका जिक्र आया है । प्रायः न्याय और वेशे- 
पिकके समान हीं आत्माओे सम्बन्धर्में मीमांसाका भी मत 
है। इस दर्शनने भा ईश्वर्कों कोई आवश्यकता नहीं समझी। 
इस “ मतसे वेद रण्चए-कृत नहीं. नित्य और स्वतन्त्र हैं। 
ये पाँचो दशन द्वतत्रादी है । 

यह सब कुछ है; परन्तु पुराणोमें जा कपिल, गौतम, 
कणाद, जेपिन आदि ऋषियोंकी जीवनियाँ मिलतो हैं, 
उनसे तो मालूम पड़ता है कि, ये ऋषि ईश्वरके अनन्य भक्त 
थे और परम ज्ञान वा परा भक्तिके बलपर मुक्ति तक प्राप्त कर 
चुके थे | तब फिर इन्होंने क्‍यों नहीं अपने दशनॉमें ईश्वरके 
सम्बन्धरमें विशद जिवेबन किया? अवश्य ही यह सन्‍्देह 
उत्पन्न होता है। परन्तु इसका उत्तर भी बहुत सुन्दर दिया 
गया है और दिया जा सरूता है। वह यों है--विभिन्‍न अधि- 
कारियोंके लिये ऋषियोंने विभिन्‍न श्रेणियोंके दर्शन लिखे 
थे । ब्रह्माण्डका रहस्य समभनेके लिये उन्होंने पाँच सोपान 
तेयार किये थे । जो आ्वेंद सीखना चाहता है, उसे भूगोल 
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बतानेकी कौन जरुरत थी? जो जड़का पूरा और चेतनका 
भी कुछ हो रहस्य समझना चाहता है, उसे कूटरूथ ब्रहूमका पाठ 
पढ़ानेकी क्या जरूरत थी? हाँ, जो पुरुष इन पाँचोंका रहस्य 
समभ चुका है और ब्रह्म-रहस्य समझना चाहता है, उसके 
लिये महर्षि व्यासने एक स्वृ॒तन्त्र दर्शन ही बनाया है, जिसके 
प्रथम सूजमें ही उन्होंने घोषणा की है कि, “अथातो ब्रहम- 
जिज्ञासा” अर्थात्‌ अब उसके लिये ब्रह्मको जाननेकी जरूरत है, 
जो उच्च अधिकारी है और जो अन्य दर्शनोंके प्रतिपाद्य समझ 
चुका है। इससे यद भी सूचित होता है कि, साधारण अधि- 
कारीके लिये ईश्वर-तत्त्व अगम्य है और उसे वही समझ 
सकता है, जिसे जड़की समस्त भर चेतनकी भी कुछ शान- ' 
ज्योति मिल चुकी है। चेतनकी स्वतन्त्र सत्ताका रहस्य 
समम्े बिना ब्रह्मतत्थ समकना असम्भव है। अन्य दशनोंने 
इसी सत्ताका रहस्य समझाया है ओर वेदान्तने ब्रह्मका। यह 
बात दूसरी है कि, कुछ लोग पूर्व जन्मफ़े उच्च संस्कारके कारण 
थोड़ी अबस्थामें दी वेदान्त-प्रदमकोी जिशासाके अधिफारी 
बन जाते है । 

एक समाधान और भी किया जा सकता है-...-.सांख्य, 
योग आदि पाँचों दशेनोंने जो जड़का सारा और चेतनका 
संक्षित रहस्य बताया है, उसके आगे मनुष्यको ईश्वरतस्व 
बतानेकी तो कोई आवश्यकता भी नहीं--मजुष्य स्वभाषत: 
इंश्वर-तरवकेा समझ दही जायगा। आत्मतरवके जान लेनेके 
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पक २ परमात्म-तस्तको आननेमें उतनी हो देर लगेगी, जितनी 
देर हवडड़ा पहुँ चनेफके अनन्तर कलकत्ते के जानतेमें लूगती है । 
यहां कारण है. कि, इन पाँचों दशोनोंने ईश्वरका पूरा वितरण 
लिखनेकी नरेश नहीं फी और ईश्वर तथा कूटस्थ ब्रह्मका साड्ो- 
बाड़ वित्रर्ण बतानेका भार वैदास्तरे ऊपर विन्यस्त रहा। 
इसी लिये वेदान्तने ब्रहदूमका अथसे द॒तितक रहस्य बताया है। 
यह बात भी ध्यान देने ही है कि, इन छहो दशनोंका बीज वेदोंमें 
है और घेदिक सादित्यके नियत क्रमके अनुसार ही इन छहो 
दशनोंने अपना-अपना पथ चुना है। फलतः सभीमें नियम- 
बद्धता है, किसीपर भी असस्वद्धता वा निरशुशताका दोष 
लगाना सम्भव नहीं है। 


झाक्षराचाय और वेदान्त-दशन 


मदर्षि व्यासके बनाये वेदान्त-दशनमें ५५७ सूत्र हैं। इसे 

माधव आदि आचायोने “स्ेदशन-शिरोमणि” कहा है । नेया- 

पिकोने भो वेदान्तको “तत्व” बतानेवाला कद्दा है--“'तच्वन्तु 

वाद्रायणिः ।” खंस्छतमें थदह श्लोक भी यहुत प्रसिद्ध है-- 
५तावद्गजन्ति शास्त्राणि जम्बूका विपिने यथा | 

न गजति महाशक्तियांवद्‌ वेदान्तकेसरी ॥”” 


शद्भुराचार्य और वेदान्त-द्शन प्र 


मतलब यह कि, तभी तक धन-वश्यमें श्टगाल-रूपी अन्य 
शासत्र गरजते हैं, जबतक प्रद्दाशक्ति वेदान्त-सिंहकी गऊंना 
नहीं खुनाई देतो । 

यह थात बहुत अशोमें ठीक भी है | वेदके अन्तिम 
प्रकरण ब्रह्मवादके विवेकके सामने अन्य शाखोंके विचार 
उतना महत्व नहीं रखते । प्राचीन समयमें वेदान्तकों बड़ी 
प्रतिष्ठा थी और लोगोंमें अत्यधिक प्रधार भी था । बिरक 
और ग्रहस्थ--सभो, ईश्वर-तत््व समभनेके लिये, वेदान्तका 
अध्ययन आवश्यक समभते थे । इसीसे वेदान्त-प्रन्थोंके 
भाष्यों, टीकाओं, वृक्ियों, वात्तिकों और व्याख्य,ओंकी 
संख्या अभिरिमित हो गयी है । जिस सम्प्रदायकी 
ओरसे वेदान्तद्शनकी व्याख्या नहीं की गयी है, उलकी 
न तो प्रसिद्धि थी, न प्रतिष्ठा ही। शड्भूर, रामानुज, माध्व, 
निम्बाक, बल्‍ललभ, अवधूत आदिने अपने-अपने मतोंक अनुसार 
वेदान्तदशनकी व्याख्या की है। शद्भुराचार्य और रामानुजा- 
चार्यने अपने भाष्योंमें, जहाँ-तहाँ, बौधायन ऋषि ओर 
उपबर्ष मुनिके अत्यन्त प्राचीन वेदान्त-भाष्योंको भी उद्घुत 
किया है। 

इसमें सन्देह नहीं कि, मध्य कालमें नास्तिक बोडोंने 
वेदान्तकी प्रतिष्ठा कम करनेकी चेष्टा की; प न्तु शह्डुराचार्यने 
“शारीरक-भाष्य” लिखकर बोद्ध-सिद्धान्तोंक! राई-रतती उड़ा 
डाला। शद्भूर बस्तुतः महापण्डित थे । लोकमान्य तिलकने अपने 
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 “गीतारहस्य”के “भविषय-प्रवेश”में लिखा है कि, संसारमें 
शदुराचार्यके. समान अद्वितीय तस्व-ज्ञानी नहीं उत्पन्न 
हुआ । केरल धान्तके फालपी प्राममें, संचत्‌ ८४५में, शड्ुरका 
जन्म हुआ था | इनके पिताका नाम था शिव-गुरु । 
१६ वर्षकी अवस्थामें इन्होंने जो अपना “शारीरफ-भाष्य” 
लिखा, वह इन दिनों भी यहुत ही प्रतिष्ठित और प्रचारित 
है । उपलब्ध आधष्योंमें सबसे प्राचीन भाष्य यही है। 
अनेक विद्वानोंके मतसे 'वेदान्तका वास्तव मर्म यही भाष्य 
है अथवा “शारीरक-भसाच्य” ही वेदान्त-सिद्धान्त है |! 
बात भी कुछ ऐसी ही है। फलतः हमें भी शडुरके मतका 
उल्लेख कर लेना चाहिये । 

शबुरका मत है कि, “ब्रह्म-साक्षात्कार होनेपर जीव 
ब्रह्म हो जाता हैं”? और “आत्मश संसार-सागरका अति- 
क्रम करता है ।” अपने मतके समर्थनमें उन्होंने कितनी 
दी श्रुतियों और युक्तियोंकों लिखा है। उनकी प्रतिज्ञा 
हैं कि, “अहा-शानके अतिरिक्त दुःखसे भात्यन्तिक निवृत्ति 
पानेफका दूसरा फोई उपाय नहीं है ।” “मैं ब्रह्म ही हूँ ”?-- 
ऐसा शान शडूरका चरम प्रतिपादन है | इस ज्ञानकी 
भाष्तिमें गुरुमुखसे अश्रद्धा-पूषंक वेदादिका श्रवण प्रधान 
उपाय है| भली भाँति मनन तथा निदिध्यासन था बार- 
बार ध्यान श्रवणके सहायक है" । बहुत लोग सन्देह 
करते है! कि, जीवन भर वेदान्त और “अहमस्मि ब्रह्म” 
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आदि वेद-वाक्योंफा श्रवण फरनेपर भी कितने ही तत्त्व- 
शानी नहीं होते और कितने ही विना पढ़ लिखकर भी 
तस्वश्ानी हो जाते हैं । शहुने उत्तर दिया है कि, श्रण्ण 
फरनेपर भी ज्ञों तत्त्वज्ञानी नहीं होता, उसका फारण 
उसके चित्तदी मलिनता और जनन्‍्मान्तरीण पाप है' । 
जिन वामदेव आदि ऋषियोंकी विना पढ़े ही तत्त्यशान हो 
गया था, उसका कारण उनके पूर्व जन्मका श्रवण है । 
शडुरसे भिन्‍न मत रखनेवाले अनेक आयायोंका मत है 
कि, निद्ध्यासनके प्रभावस दी बत्रह्मणा मानस प्रत्यक्ष होता 
हैं; इसलिये निदिध्यासन ही तस्वज्ञान था ब्रह्म-ज्ञानक 
कारण है। श्रवण और मनन उसके पूर्ववर्तों सहकारी हैं'। 

जेसे मरु-मरीचिकामें जलूकी भ्रान्ति होती है, बेसे ही ब्रह्म- 
में दृश्य (जगदादि) की श्रान्ति होती है । वस्तुतः द्वश्य मिथ्या हैं 
और ब्रह्म ही सत्य है | आत्माका ही दूसरा नाम ब्रह्म है । पहले 
इस ज्ञानको प्राप्त किया जाता है, पीछे उसपर दृढ़ विश्वास 
किया जाता है। इसके अनन्तर “अहमस्पमि ब्रह्म/का अभ्यास 
करना चाहिये। 'में देह है” अथवा “मेरी इन्द्रियाँ है” आदि 
श्रान्ति-जन्य हें-रस्सोको साँथ समभनेके बराबर है । बहुत 
दिनोंतक बुद्धिपृवक च्रेष्टा करनेपर किसी न किसी दिन स्वय 
आन्‍न्तिसे गला बच जायगा और ब्रह्म-शानका उदय है| ज़ायगा | 
बह्मज्ञानके अनन्तर मुक्ति हो जायगी है । 

चेतन नित्य सत्य है। वद्द परिपूर्ण भौर एकरस है । एक 
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ही चेतन त्रक्ष इसलिये फद्दा जाता है कि, वह बुद्दत्‌ है और 
आत्मा इसलिये कहा जाता है कि, वह व्यापक है । उपाधि- 
योंके कारण उसके मिन्‍न-भिन्‍न नाम है । चेतनका आधित 
अज्ञान इन्द्रजाल है और आधार वा चेतन सत्य है--इस शानपर 
इ्ृढ़ आस्था होनेपर ही जीवत्व नष्ट होता और ब्रह्मत्व प्रकट 
दोता है। 

ऊप'के सिद्धान्तके शडडूराचार्यने अखण्डनीय तकोंके 
साथ, बड़ी ही पाण्डित्यपूर्ण शैलीमें, उपस्थित और स्थापित 
किया है । श्डूरकी प्रगाढ़ विद्वत्ताक सामने सारे भारतके 
नास्तिक बौद्धोंका हार मान लेनी पड़ी थी और आजतक 
ऐसा पक भी नास्तिक नहीं उत्पन्न हुआ, जिसने शडुर-सिद्धा- 
नतका युक्ति-सद्ध खण्डन किया हो । अस्तु। शहुरके कुछ 
ओर मत भी छुनिये। 

जंसे प्रकाशके साथ अन्धकार नहीं रहता, वेसे ही ज्ञानके 
साथ अज्ञानका रहना असम्भव है| गीतामें जो लिखा है कि, 
“अशानेनावृतं ज्ञा-मू” (अक्षानने ज्ञानकमों ढक दिया है), उसका 
तात्पर्य यह है कि, अज्ञान ज्ञानका पाश्व॑वत्तीं पर्दा है। जहां 
प्रकाश रहता है, वहाँ अन्धकार नहीं रहता और जहाँ अन्घ- 
कार रहता हद, वहाँ प्रकाश नहीं रहता। इसी प्रकार अज्ञानकी 
पुबलूता होनेपर ज्ञान नहीं रहता और ज्ञानका आविर्भाव 
होनेपर अज्ञान भाग जाता है। दम लोग अज्ञानसे ढके 
हुए हैं इसलिये हम बद्ध है; परन्तु जिस समय हमें 


ज्ञान हो जायगा, उस समय अज्ञान भाग जायगा और 
माक्षकी प्राप्ति हो जायगी। 

शदुरका मत है कि, घमूलमें असखण्ड चेतन वा शान 
था और साथ ही अक्वान भी था। तो क्‍या वह अज्ञान 
शानका शक्ति-रूप था? इसका उत्तर दिया गया है कि, 
अज्ञान शक्ति नहीं है -....- शक्तिके समान भाखित होनेधाला है। 
उसी अज्ञानका प्रादुर्भाव होंनेपर मनक्ती उत्पत्ति होती है 
और इसके अनन्तर जीव-भावकी । यह अज्ञान अनादि तो 
है; परन्तु अनन्त नहीं, सान्‍्त हे। कहीं अनादि अन्धकार 
रहनेपर भी जेसे प्रकाशके धादुर्भावे साथ अन्धकार नष्ट 
हो जाता है, वैसे ही शानका प्रादुभाव ध्ोनेपर अज्ञान नष्ट 
हो जाता हैं । अज्ञानके नष्ट होते ही मन उच्छिन्न हो 
जाता है | उस समय जीव निरश्ञन ब्रह्म हो जाता है । 
इसी अज्ञानकों माया, जगदयोनि आदि कहा गया है। 
अन्य शासतरोंमें इसका नाम ऐश्वरी शक्ति, इश्वरेच्छा, सुजन- 
शक्ति, मूला प्रक्ति और प्रधान आदि कहा गया हे। 

इसी अज्ञानने ब्रह्मको संसाररूपसे प्रकाशित किया है; 
इसीलिये इस समय ब्रह्म और जगत्‌ मिले-जुलेसे मालूम 
पड़ते हैं! । वस्तुतः जगत्‌ नाम और ऊरुपवाला हैं और 
ब्रह्म सत्ता, प्रकाश तथा सौन्दयं वाला । 

श्रुतिने प्रह्यके दो लक्षण बताये हैं--..-स्वरूप लक्षण 
और तटस्थ लक्षण | ब्रह्म सब्चदानन्द, अखण्ड, एकरस और 
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अद्वितीय है--------यह सब स्वरूप लक्षण है ओर ब्रह्म जगव्‌- 
कारण है--यह तट॒स्थ वा परिचायफक छक्षण है | यहाँ 
यह बात ध्यान देनेकी है कि, जगत॒कारण होनेपर भी 
ब्रह्म सांख्यकी प्रकृतिके समान परिणामों कारण वा वेंशें- 
बिकके परमाणुके समान आरम्भक कारण नहीं है । ब्रह्मका 
विकार नहीं होता है, विवत्त होता है। वह अपनी माया 
वा अनिवंचनीय-स्त्रभाव अज्ञानका अयथा आलिझगन 
करनेके कारण आकाश आदिके रूपमें विवत्तित हुआ है । 
दुधका दही बनना विकार है और सर्प-रूपमें रस्सीका 
भान होना विषत्त है । ब्रह्म जगत॒का निमिस और उपा- 
दान--दोनों कारण है । जेसे मकड़ी अपने शरीर (लार) 
से जालको निकालनेके कारण उपादान कारण और जालको 
बनानेके कारण 'निमित्त फारण है, बसे ही ब्रह्म जगवके 
प्रति अभिन्न-निर्मिक्तोपादान विवर्तों कारण हैं । यह 
जगत ब्रह्मका विषत्त है; इसलिये इन्द्रजालके समान मिथ्या 
है । वेदान्तमतके अनुसार महामायावी ईश्वरने अपनी 
माया वा इच्छा-शक्तिके द्वशरा इस जगत्‌का सर्जन किया है | 

चेदान्तमें ईश्वरकी इच्छाशक्तिको माया कहा गया है। 
गुणवती माया एक होनेपर भी स्व, रज और तमके 
भेदके अनुसार विविध हो जाती है। उत्कृष्ट सत्व (सत्ता) की 
प्रबलता होनेपर माया “माया” है और मलिन सत्त्यकी 
प्रबल्तासे माया “अविद्या” नाम अहण करती है। वेदान्तके 
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इश्वर मायोपहित है' और जीव अविद्योपहित है। जीव केचछ 
उपहित ही नहीं है, अधिधाके वश्में भी है। माया एक 
हैं; इसलिये ईश्वर भी एफ है'। मलिनताकी अल्पता और अधि- 
कफताके अनुसार अविधाएँ अनेक है; इसलिये जीव भी अनेक हैं-- 
छुर, नर, अखुर, पशु आदि। मायामें शानशरक्ति, श्य्छाशक्ति और 
क्रियाशक्तिका चरम उत्कर्ष है।इसीलिये मायोपद्धित ईश्थर- 
सर्वेश, स्व-शक्ति, सर्वेश्वर, स्वतन्‍्ञ और सर्च-नियन्ता है'। 
अविधामें इन श्ञानशक्ति आदिकी अव्पताके कारण जीव 
सर्वेज्ञ आदि नहीं है । 

शास्त्र, युक्ति, अनुभव आदिसे जाना जाता है. कि, 
जिसका अस्तित्व और प्रादर्भाव जिसके अधीन है, वह 
उसमें कल्पित, भर किया जाता है | तरक्ष्का अस्तित्व 
ओर आवि्भाव जलके आधीन है; इसलिये तरडः जलमें 
ही परिफल्पित हैं--डसका पृथक्‌ अस्तित्व नहीं है । बेसे 
ही इस जगतका अस्तित्व और अविर्भाव ब्रह्मके आधीन 
होनेसे जगत्‌ ब्रह्ममें हो परिकल्पित है--.- उसका अस्तित्व 
पृथक्‌ नहीं है। 

जले दर्पणकी कालिमा दर्पणकी स्वच्छताको ढक लेती 
है, वैसे ही अपना अज्ञान ही अपने रूपको आच्छादित 
कर लेता है | इसीलिये जीव जगत्‌की परिकल्पना ओर 
मिथ्यात्वको समभनेमें असमर्थ हो रहा है । जिस समय, 
श्रवण आदिके द्वारा, उसकी अज्ञान-मलिनता परिमाह्ित 
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हो जाती है, उस समय जीव समकतता है कि, “में बँधा 
हुआ नहीं हूं, में परम ब्रह्म हूँ।” 

आकाशके समान आत्मा महाव्यापक है | वह चेतन 
और स्वथयंप्रकाश है | उसमें जो अनादि अज्ञान है, बह 
जब अहंकारको उत्पन्न करता है, तथ असस्य वस्तुओं-- 
देत--की उत्पत्ति हो जाती है । उस समय जीव अपने 
ऊपर वृथा कर्तृत्व, भोक्तत्व आदिको आरोपित कर छेता 
है । इसीलिये, जीवको अपनापन बतानेके लिये, माताके 
समान अतिशय उपकारिणी श्रतिने “तक््वमसि”, “अयमात्मा 
ब्रह्म” आदि महावाक्योंका उपदेश किया है । 

जेसे भोजन करनेपर क्षणिक खुखका अनुभव होता है; 
परन्तु फिर भूख लगनेपर दुःख आ घेरता है, वेसे हो स्वर्ग 
और सायुज्य मुक्तिकी प्राप्ति आदि होनेपर कुछ ही समयके 
लिये दुखोंसे मुक्ति मिलती है. सदाके लिये नहीं । बेकुएठ, 
गेोशिक आदि भगवानऊे धामोंकी प्राप्ति होनेपर भी सेवामें 
अपराध होते रहते हैं, जिससे पुनः मत्येलेकमें आना पड़ता 
है। इसके उदाहरण भनवानमे पाश्वेद जय और विजय हैं । 
पुण्य क्षीण होनेपर स्वगंसे भी फिर संसारमें आना पड़ता 
है। इसीसे भ्रुतिका भी मत है कि, “द्धितीयादु्वे भयं॑ भवति” | 
फलत: अड्डे तवादके अतिरिक्त अन्य वादोंके अनुसार आत्यन्तिक 
मोक्षकी सम्भावना नहीं है । 

ऊपर जो सब बातें लिखी गयी हैं, वे ही शह्भुराचार्यके 


वेद्न्‍्तकी कुछ आवश्यक बातें ध६ 
“शारीरक-भाष्य” का सार है । इन बातोंके समर्थनमें शडरने 
नाना युक्तियों, उदाहरणों और प्रमाणोंका विन्यस्त किया 
है । इनके सिया बुद्धिनिमेठ्ताके उपकरण, वेद-विवेचनकी 
शैली, साधन-रहस्य, उपासना-पद्धति, कर्म ओर उपासनाकरे 
फल, जीवन्मुक्ति, निर्वाण, परपक्षोकी निःसारता आवदि- 
आदिका विशद्‌ विचार किया है। इन विषयोंके लिये जिल्लासु 
सल्लनोंकेा “शारीरक-भाष्य”का अध्ययन करना चाहिये । 
यहां हम वेदान्तदशेबषकी कुछ अतीक प्रसिद्ध बातोंपर और 
तद्नन्तर “ब्रह्म-सूत्र”के ब्रह्म-प्रतिपादक कुछ सूतजपर प्रकाश 
डालनेकी चेष्टा करेंगे। वास्तवमें वेदान्तका एकमात्र प्रसि- 
पाद्य चेतन ही हैं; परन्तु प्रसडृतः कुछ ऐसी आवश्यक 
बातोंका भो प्रतिपादन किया गया है, जो आवश्यक थीं । 
वेदान्तीय इश्वरका परिचय प्राप्त करनेवालॉंफोी इन सबकी 
थोड़ी-थोड़ी जानकारी रखना आवश्यक समभकर ही 
हमने इनकी यहां कुछ अधिक चर्चा की है और आगे 
भी करने जा रहे है' । 








वेदान्तकी कुछ आवश्यक बातें 


पहले बेदान्त शब्दको ही लीजिये | वेदका अन्त उप- 
निषद्‌ है। बेदका कर्म-भाग ऐतरेय, शतपथ, ताण्डप, गोपथ 
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आदि ब्राह्मणग्रन्थ है', उपासना-भाग ऋग्वेद, यजुबेंद, साम, 
अथवे आदि चारो वैदिक संहिताए हैं और ज्ञान-भाग 
ईश, केन, कठ आदि उपनिषदे है । इनन्‍्हों उपनिषदोंको 
बेदान्त कहा जाता है | अह्यसूत्र आदि भी वेदान्तप्रन्थ कहे 
जाते हैं; क्योंकि वे उपनिषदोंक सहायक हैं---डपनिषदोंके 
प्रतिपाध ब्रह्मके विवेचनमें सहायता देते है'। जिस विद्याका 
अनुशीलन करनेपर दुःख, जन्म, मरण आवदिके मूल अज्ञानका 
विनाश होता है, उसी ब्रह्मविद्याका उपनिषद्‌ कहा जाता 
है । ऐसी ब्रह्मविद्याके प्रतिपादनमें ज्ो-जो ग्रन्थ साहाय्य 
प्रदान करें, उन सबको उपनिषद्‌ और वेदान्त कहा जा 
सकता है । इसोलिये उपनिषद्‌, ब्रहमसूत्र और भागवत- 
गीता--.तीनों ही वेदान्तप्रन्य कहाते है । तीनोंका एक 
नाम प्रस्थान-त्रयी भी है । ब्रह्म-सूत्रोंका तो उद्दश ही ब्रददम- 
विद्याका प्रतिपादन है; इसलिये वे सूत्र वेदान्त-सूत्र भी 
कहे जाते है । उपनिषदोंके ब्रह्मका थोड़ेमें ही वेदान्त- 
दशनमें बड़ा खुन्दर विवेखन किया गया है; इसलिये यहाँ 
वेदान्त-दशेनके सम्बन्धमें ही लिखा गया है तथा कुछ और 
लिखा जायगा । यहां हमारा उद्देश्य भी वेदान्त-दशेनकी 
बातोंकी विवेचना करनेका दी है । इस दशनके विवेचनके 
साथ उपनिषदोंके प्रतिपाद्यर्म भी स्वभावतः विवेचन हो 
ही जायगा | 


आश्चयें है कि, लोग मामूली-मामूली कार्मोके लिये 
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विषयके लिये कुछ भी, समय देनेको तैयार नहीं होते । 
अँप्रजी समभनेमें लोग एक जमाना गमुजार देते हैं; परन्तु 
ईश्बरको समभनेके लिये दशनशात््र पढ़ना अनावश्यक सम- 
भते है! ! भरा ऐसे लोग फक्योंकर निगृढ़ ईश्वर-तस्व 
समभने गये ! जिस ब्रह्मविद्याको जाननेके लिये ऋषियों ने 
आमरण अखण्ड ब्रह्मचर्य त्रतका पालन किया और जिस 
ईश्वर-सत्ताको समभनेके लिये हमारे पूर्वेज्ोंने अपनी हृष्टियाँ 
तक खुखा डालीं, उसे हम, शरीरकों विना हिलाये-डुलाये 
ही, खिलवाड़में समक लेना चाहते है ! भला यह कब 
सम्भव हैं! €म विना शम, दम किये-बल्कि विषयके कीड़े 
रहकर ही समूल्ती ब्रह्मतिद्या निगल जाना चाहते है! 
इस अन्धेरका भी कुछ ठिकाना हैं? 

अच्छा, खुनिये, ब्रह्मतत्वः समझनेका अधिकारी कौन 
है? (१) जो ऐसा निश्चय करता है कि, अद्वितीय ब्रह्मके 
अतिरिक्त सभी द्वश्य वस्तुए अनित्य है', (२, जो इस 
लोक और परलोकके फल-मोगमें बेराग्य रखता है, (३) 
जो भीतरी इन्द्रियोंका नियमन, बहिरिन्द्रियोका दमन, विषय- 
प्रवृत्तिका मारण, शीत, उच्ण, अपमान, शोक, हथे आदिसमें 
उद्वंग-हीनता, आत्मामें चित्त-वृक्तिकी विलीनता, गुरू और 
वेदान्तके उपदेशमें द्ृढ़ विश्वास करता है और जो (४) भवक्‍सा- 
गरस सदाके लिये मुक्त दहोनेकी इच्छा करता है, वही ब्रह्म- 
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विद्यारा वा ईश्वरको समभकनेका अधिकारी है । जिसका 
चित्त चश्चल है, जो इन्द्रियॉका गुलाम है, जिसे काम, 
क्रोध आदि घेरे रहते है', जिसकी शाख्रोंपर श्रद्धा नहीं 
है और जो सखन्‍्तान प्राप्ति, धन-ठाम और कीत्ति लोलुपताके 
ल्यि व्याकुल हैं, यह त्रह्मजिद्याका अधिकारी नहीं है, 
उसे ईश्चरत्वका दिव्य भान नहीं हो सकता । क्‍या जिनके 
हृदयपर परम पिता परमात्माकी निर्मल ज्योति नहीं पड़ती 
वा जिनकी समकमें ईश्वर-तरव नहों आता, उन्होंने अपने 
हृदयकी मलिनता ओर इन कमियोंका अनुभव किया है ? 
यदि किया है, तो उन्हें डचित है कि, वे इस मलिनता 
और फमियोंको साहलके साथ दूर कर डालें और फिर 
देखे कि, उनके सिरपर मड़ुलात्माको असय-परद्‌ भरुज्ञाकी 
कव्याणमयी छायए विराज रही है। 

अधिकारी रुूपयं समझने लगता है कि, जन्म-जराके चक- 
रसे बचनेके लिये ब्रह्म-वेसा गुरुफे पास जाना चाहिये | वह 
जानता है| कि, में अबतक श्रममें था; इसी लिये अपनेको ब्रहमसे 
पृथक्‌ समझता था। वह ईर्ष्या, दवंष, फाम, क्रोध, छल, कपट 
वाले संलारकों भयंकर दावानल समभकर उससे बचनेकी 
बिन्तामें तन्‍्मय हो जाता है। ऐसे अधिकारीको गुरुदेव 
को भो ब्रह्म और आत्माफी एकता समझानेमें देर नहीं 
लगती। गुरुदेवको दयासे अधिकारीको यह मालूम होनेमें 
देर नहीं लगती कि, अद्वितीय, एकरस, आनन्दात्मक और 
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ज्ञानमय ब्रह्म ही वस्तु है और अज्ञान तथा उससे उत्पन्न 
सारे द्वश्य अवस्तु है।अज्ञान भाव और अभाव, दोनोंसे 
वेसे ही पृथक्‌ है, जेसे क्ोब स्त्री और पुरुष, दोनोंसे | शशश्णड्र 
या बन्ध्या-पुत्रके समान अज्ञान नहीं है; क्‍योंकि “अज्ञान 
है”-.इसका सबको अनुभव होता है । परन्तु वह बह्यके 


समान वस्तु भी नहीं है; क्योंकि शानके होते ही वह नहीं 
रहता--बह मिथ्या मालूम पड़ने लगता है। वस्तुतः जो 


तीनों फालोंमें नहीं रहता और जो मिथ्या वा भ्रम मालूम 
पड़ता हैं, चह कंस वस्तु हो सकता नै? फलतः अज्ञान 
न तो सत्‌ है, न असत्‌ है, न लावयव है, न मिरत्रयव 
है । वह अनिर्वचेचनीय है। 

कुछ लोगोंका मत ह कि, ज्ञानका अभाव अज्ञान हैं; 
परन्तु यह बात जैक नहीं ज चती। शास्त्रोंमें तीन प्रकारऊ# 
ज्ञान बताये गये है | कटी इसे चेतन्य कहा गया है, कट्दी 
बुद्धिवत्ति हहा गया है और कहीं आत्मगरुण माना भया 
है । चैतन्य नित्य है; इसलिये उसका अभाव अज्ञान 
नहीं हो सकता। वुद्धि-च्नत्त जड़ है, चेतन्यव्याप्त होनेपर ही 
वह वस्तुका प्रकाश कर्ती है। जड़ पदार्थ ज्ञान नहीं कह! 
जा लकता; इसलिये उसका अभाव अज्षान नहीं ह! सकता ' 
आत्मगुणका अमाच होना असम्भव है। हाँ, यह अवश्य कहा 
जाता है कि, “में अज्ञान था?। परन्तु यह अनुभव भी 
ज्ञान है। “अज्ञान था”का तात्पयं यहे है कि, उस समय 
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आपका श्ञान अक्ञानेतर विषयमें संलग्न था। इसलिये आत्म- 
गुण जल्लानफा अभाव हो नहीं सकता | फलतः अज्ञान इन 
तोनों शानोंका अभाव नहीं है--वह एक प्रकारका तुच्छ 
और अध्थिर वा अनिर्वाच्य पदार्थ है। परन्तु इसमें सन्देह 
नहीं कि, ऐसे अज्ञानका अस्णिर अस्तित्व है। इसे ही 
माया भी कहते हैं'। "मैं अज्ञ हूं”---ऐसा अनुभव तो होता 
ही है । अज्ञान एक ही है; परन्त विशेष-विशेष अब- 
स्था्ओोंकी लक्ष्य कर अनेक कहा गया है । जैसे वृक्षोंका 
समूह चने और जलोंका समुदाय जलाशय है, वेसे ही 
भाव-विशेषके अशान भी एक ही है' । स्फटिकके पास रह 
कर जयाकुछुम अपनी लालिमा स्फटिकमें आरोपित करत 
है, इसलिये उसे स्फटिककी उपाधि कहा जाता है । बेस 
ही अज्ञान भी, चैतन्यके पाल रहकर, अपना गुण-देष 
चेतन्यमें आरापित ररनेके कारण चतन्यकी उपाधि कहाता है। 

समए्टि अज्ञायत्रे उत्हण्ट और विशुद्ध-सस्व 7थान तथा 
व्य्टि अक्ञानफ्रा निकृए शोर सखिन-स्स्व-प्रधान कहा जाता 
है। सृश्टिकालमें घूल प्रकलिझे सिवा मद, बुद्धि आदि उपा- 
पघियाँ नहीं थीं; इसलिए वह उत्कृर कहा गया है। सृष्टिकी 
प्रथम दशामें सत्यगुण बढ़कर मसदनत्व> उत्पन्त करता 
है। फलतः समष्टे अज्ञान और महत्तत्त्वमें सत्यगुण प्रबत् 
रहता है; इसलिये उस जानता 'वेशुद्सरव-प्रधान कहा 
जाता है | बेदाग्तका मत है, कि, समप्णटि अज्ञानक्ते द्वारा 
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'डपहित वा उपाधि-प्राप्त लौतन्‍य ईश्वर, सर्वक्, सर्वनिया- 
मक आदि है । वह स्वेश् इसलिये है कि, वह समष्टि 
अज्ञानका शाता और अवभासक है. । ईश्वरकी उपाधि समष्टि 
अज्ञान ही समस्त द्वश्योंका कारण है, इसलिये वह ईश्वरका 
कारणशरीर भी कहा जाता है उसमें आनन्द है और 
केाषके समान आच्छादकता भी; इसलिये वह आनन्दमय 
कोष भी कहाता है । उसमें सारे जन्य पदार्थोक्ा लय 
हैाता है; इसलिये चह लय स्थान, प्रलय, महासुषुप्ति आदि 
भी कहा जाता है । अनेक भेदोंवाले जीवोंमे फ्ले हुए 
अज्ञानके व्यष्टि अज्ञान कहा जाता है | धह, अखवेज्ञ और 
अव्पशक्तिमान्‌ जीवोंकी उपाधि हेोनेस, निरूष्ट कहा गया 
है । मदत्तत्वकी रृष्टिके अनन्तर रज्ञ और तम बढ़कर 
अहड्ड/र आदिकी स॒च्टि करते हैं; इसलिये विभिन्‍न-अवस्था- 
पन्‍न अज्ञान मलिन-सत्त्व-प्रधान कहा जाता है । यह 
जावोका कारणशरीर है; क्‍योंकि अहडुगर आदिका कारण 
बहा है। व्यष्टि कश्ानक्रा भी आनन्द्मयकाप माना गया 
है । जञाग्रतू और स्वाप्त पदार्थोका उसमे लय होता है; 
इसलिये उसे खुषुस्ति कछते है । यह सूक्ष्म और स्थूल शरी- 
रोका लय-स्थान भी कहाता है । 

महासुषुध्ति और खुष॒तिके समय ईश्वर औ९ जीव चअत- 
न्‍्यके द्वारा प्रदीत सूक्ष्म अज्ञान-वृत्तिके द्वारा आनन्दका 
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अनुभव करते है । उस समय कोई प्रविभक्त बलिया शान 
नहीं रहता | केघषड अधिभमक्त वा अखण्डाकार अज्ञान-वृत्ति 
रहती है। उसीके द्वारा दोनों आनन्दका अनुभव करते हैं। 
सुप्तिकी समाप्तिप लोग कहते है' कि, में खुखमें 
था, कुछ भी नहीं ज्ञानता था”। सुषप्तिमें आनन्द और 
अज्ञान, दोनोंका अनुभव न रहनेपर कसी भी ऐसा स्मरण 
नहीं होता । 

यहां यह ध्यानमें रखनेकी बात है कि, पहले जो 
सम्रष्टि और व्यष्टि अक्षानोंकी बात कही गयी हैं, वे 
कातपनिक है ! जैसे वृक्ष और वन अभिन्‍न है' अथवा जैसे 
जल और जलाशय पिन्न नहीं है, चैसे ही समष्टि और 
व्यष्टि अज्ञात एक ही है। 

उपाधियों ( समष्टि और व्यष्टि अज्ञानों ) के एक होनेपर 
उन उपाधियोंसे युक्त चेतन्‍्य (ईश्वर और जीव ) एक ही 
होंगे। जैसे वनावच्छिन्‍न और वक्षावच्छिन्न आकाश एक 
ही है, वैसे ही दोनों चेतन्‍्य भी एक ही है'। हाँ, जबतक 
इन दोनोंकी उपाधियां है', तबतक दोनोंका सिन्‍न-सिन्‍्न 
कह लीजिये । उपाधियोंके दूर करते ही दोनों महाचेतन्य 
कहलाते है! । महाचेंतन्‍्य अद्वितीय, अखण्ड और परख्रह्म 
कहाता है । 

अज्ञानकी दी शक्तियाँ है--आवरणशक्ति और विक्षेप- 
शक्ति। जैसे मेघके एक छोटेसे टुकड़ेके नेत्रके सामने आ 
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जानेपर दशक समकता है कि, भेघने सूर्यको ढक लिया 
है, बेले ही अशानके बुद्धि-प्रतिबिम्बित चैतन्यके ढक छेने- 
पर बोद्धा अपनी खर्वव्यापफकता आदिको नहीं समझ 
पाता | अज्ञानावरणसे ढका हुआ जीव अपनेकों बद्ध, संखारी, 
कर्ता, भोक्ता, दुःखी, सुखी आदि खसममभने लगता है। इसी 
आवरण-शक्तिके द्वारा जीव रस्सीको ही साँप समभता है। 

विक्षेप-शक्तिको कल्पनाशक्ति भी कहा जाता है । इसीके 
कारण मनुष्य विशुद्ध चेतन आत्माको देह, इन्द्रिय आदि 
मान बेठता हैं। अशान अपनी इसी शक्तिके द्वारा अनेका- 
नेरू अनगंंल कल्पना-जल्पनाएँ करता है । तमोगुणबहुल 
और विक्षेपशक्तिवाले अज्ञानकी उपाधिवाले चेंतन्यसे प्रथम 
आकाश उत्पन्न दोता है | आकाशसे वायु, वायुसे अशप्नि, 
अभिसे जलू और इन चारोंसे पृथिवी उत्पन्न होती है। 
परत्येकके सूछठ कारण (माया ) में तमोशुणकी प्रथरूता 
थी--रज़ोगुण अब्प मात्रामें था भौर सर्गुण अत्यट्प 
माजामें । प्रथम उत्पन्न आकाश आदि पाँच पदार्थों के सूक्ष्म 
भूत, तन्‍्मात्रा और अपश्ीकृत महाभत कहा जाता है। 
इन्होंसे जीवोंके सूक्ष्म शरीर और स्थूछ भूत उत्पन्न होते 
है'। सूक्ष्म शरीरकों ही लिड्ड शरीर कद्ठा जाता हैं | इन 
सत्रह अवयवोंसे युक्त लिड्ः शरीर होता है-पाँच श्ाने- 
न्द्रियाँ (श्ोत्र, त्वक, चक्षु, जिहा, घ्राण ), बुद्धि, मन, पाँच 
कमे न्द्रियाँ ( वाकू, पाणि, पाद, पायु, उपस्थ ) और प्राण 
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आदि पाँच बायु ( प्राण, अपान, ब्यान, उदान, समान )। 
आकाश आदि सूक्ष्म भूतोंक्े सास्विक अंशले पाँचो शाने- 
न्द्रियाँ उत्पन्न होती है । अन्तःकरणकी निश्चय-करण- 
शक्तिवाली वृतक्तिका नाम बुद्धि है। संकल्पशक्ति और विकट्प 
शक्तिवाली वत्तिका नाम मन है | चित्त बुद्धिकि और 
अहड्भार मनके अन्तगंत है। अनुसन्धान करनेवाली वृत्तिका 
नाम चित्त और अभिभान करनेवाली तवृतक्तिका नाम अह- 
ड्वार हैं। बुद्धि और शानेन्द्रियोंके समूहकेा विज्ञानमय फोष 
कहा जाता है। इस कोषको इस लोक और परलोकमे 
संचरण करनेवाला व्यवहारी जीव भी कहा जाता है। 
इसीमें “में करता हूं, भोगता हंं, खुखी हूं” आदि अभि- 
मान होते हैं | मन और पाँच कमे रिद्रयोंके समुदायकों मनो- 
मय फोंष कहा जाता हैं। आकाश आदिके सक्त्व अंशसे 
विजशानमय कोष और रज: अंशसे मनोमय कोष 
की उत्पत्ति हुई हे । पाँचो कमे न्द्रियों ओर पाँचा वायु- 
योंके समूहकेा प्राणमय काष कहते है'। विज्ञानमयकेप ज्ञान- 
शक्तिवाला और कर्त्ता हैं | मनाम्य कोष इच्छाशक्तियाला 
और कारण हैं। प्राणमय केष क्रियाशक्तिवाला और कार्य 
है। इन तीनों कोष ही सूक्ष्म शरोर कहा जाता है-- 
यह फिर लिखनेकी आवश्यकता नहीं है। 

सूक्ष्म शरीरमें भी समष्टि ( सामूहिक) और व्यष्टि 
( व्यक्तिगत ) नामक भेद हैं । समष्टि सूक्ष्म शरीरकी उपा- 
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विवाला चेतन्य सूत्रात्मा, दिरण्यगमे ओर प्राण कहाता 
है । सूत्रके समान यह प्रत्येकमें ओत-प्रोत है; इसलिये सूतात्मा 
है. तथा शान-इच्छा-क्रिया-शक्ति-युक्त सूक्ष्म भूतोंका अभि- 
मानो होनेले यह हिरण्यगर्म और प्राण है । हिरण्यगर्भ की 
डपाधि उक्त तीनों केष ( सूक्ष्म शरीरकी समष्टि ) स्थल 
जगत्‌की अपेक्ष। सूश्मसे भो सूक्ष्म है। 

धत्येक जीवका अवनी-अपनी बुद्धिका विषय होनेसे 
यह सूक्ष्म शरोर व्यप्टि भी है। इस व्यष्टि उपाधिवाले 
अतन्यका नाम तेजस है । यह स्वप्न-कालमें केवल तेजोमय 
अन्तःकरणऊ द्वारा कल्पित विषयका अनुभव करता है। 
प्रत्येक तंजलात्माकी उपाधि, स्थूछ शरीरसे सूक्ष्म होनेके 
कारण, सूक्ष्म शरीर कहाती है । यह स्थुलशरीरका लय- 
स्थान भी हे | समष्टिसूक्ष्मशरी राशिमानी सूत्रात्मा और 
पत्येक् (-व्यप्टि)-सू क्ष्मशरीरामिमानी तेजलात्मा स्वप्न-कालमें 
सूक्ष्म मनोजृत्तिके द्वारा सूक्ष्म विषयका अज्भुभव करते है। 

पहलेके समान यहां भी खमष्टि और व्यष्टि शरीरोंमें 
चस्तुतः भेद नहीं है ---- उनकी उपाधिवाले चंतन्‍न्योंमे भी भेद्‌ 
नहीं है। फलत: सब अधभन्‍न है। 

पाँर्वा प्रकार सूक्ष्म भूतोंके मिश्रणसे थे व्यवद्ार्के 
योग्य स्थूल पश्च भूत हो जाते है! । बेदान्तका मत है कि, 
जगत्‌की रचना करनेकी इच्छासे ईश्वरने प्रत्येक महाभूतके 
दो-दे। भागोंमें बाँटा। पुनः प्रत्येकके प्राथमिक भागको चार 
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समान भागोंमें विभक्त किया | अनन्तर प्रत्येकके ये चारो 
भाग ( अपने-अपने ह्वितीयाद्ध को छोड़कर ) अन्य चार भूतोंके 
द्वितीयाद्ध भागोंसे मिलाये गये । इस प्रकार प्रत्येक भूतमें 
अपना आधा ( द्वितीयादध) और अन्य चार भूतोंमें प्रत्येकका 
अष्टमांश रहता है। इसी मिलावटका नाम पश्चीकरण है। 
पश्मीकरण हो जानेपर भी जिसमें जिस भूतकी अधिकता 
रहती है, उसका वहा नाम पड़ता है । आफाशका गुण 
शब्द, वायुका स्पर्श, अश्विका रूप, जलका रस और पृथि- 
घोकफा गन्ध है | वायुका कारण आकाश है; इसलिये 
उसमें भ्राकाश और वायुके गरुग शब्द और स्पशे-दोनों 
रहते है'। अम्विका कारण वायु है; इसलिये उसमें शब्द, 
स्पशे और रूप ---तीनों गुण रहते है” | अलका कारण अप्लनि 
है, इसलिये उसमें शब्द, स्पशे, रूप और रस-चारा गुण है' । 
पृथिधयोका कारण जल है; इसलिये उसमें शब्द, स्पशे, 
रूप, रस, गन्ध-पाँचो गुण रहते है । 

पश्चीकृत भूतोंसे ही पृथिवी, अन्तरिक्ष, स्वर्ग, महः, 
जन, तपः, सत्य आदि लोकों तथा अतल, विवल, भूतल, 
रखातलछ, तलातरू, मद्दातल और पाताल आदि बने है'। 
इन सब लोकों का एक संयुक्त नाम हे ब्रह्माण्ड | ब्रह्माण्डमें जार 
स्थूल शशीरों और उनके भोगके खाद्य, पेय आदि पदार्थ बने। 

चार स्थूल शरीर ये है---जरायुज़, अण्डज, स्वेदज और 
उदद॒भिज्न | जरायु वा गर्भ-बेशनसे निकलनेके कारण भलुष्य 
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और पशु आदि जरायुज कहते है| अंडेसे उत्पन्न पक्षी, 
सर्प आदि अण्डज कहाते हैं | स्वेद, कद वा पसीनेसे उत्पन्न 
मच्छड, खटमल आदि स्वेदज्ञ है। पृथिधीको फोड़कर 
उत्पन्न होनेवाले तृण, वक्ष आदि उद्भिज्ञ है। सामूहिक 
रूपसे ये स्थूल शरीर एक ओर व्यष्टि वा भेद-बुद्धिके अजु- 
सार अनेक है| समष्टि स्थूल शरीरकी उपाधिवाला चेतम्य 
चेश्वानर और विराट फहाता है । ये नाम इ्सलियि पड़े 
कि, वह सर्वदेहाशिमानी और विविध प्रकारसे वक्त मान 
हे | वैश्वानरका यही समष्टि स्थल शरीर अन्नमय कोष 
है। भोगोंका आयतन होनेके कारण इसका एक नाम “आम्रत्‌” 
भी है। प्ृथक्‌-पृथक्‌ स्थूल शरीरों ( व्याध्टि) की डपाधिबाला 
सतन्‍्य विश्व कहाता है।इसे भी अन्नमय कोष ओर 
जाप्रतू कहा गया है। 

जाग्रतू अवस्थामें विश्व और वेश्वानर दिक्‌, वायु, 
अक, बरुण और अश्विनीकुमारोंके द्वारा प्रेरित होकर 
श्रोत्र, त्वकू, चक्षु, जिहवा और प्राणके द्वारा यथाक्रम शब्द, 
स्पशे, रूप, रस, गन्धका अनुभव फरते है' | दिक्‌, वायु आदि 
पाँच ज्ञनेन्द्रियोंपर अनुग्रह करनेवाले देवता है' । 

विश्व और वेश्वानर अश्लनि, इन्द्र, उपेन्द्र, यम और 
प्रजापतिके द्वारा अनुगृहीत बाकू, पाणि, पाद, पायु और 
उपस्थके द्वारा यथाक्रम कथन, अहण, गमन, परिवत्याग 
और आनन्दका अनुभव करते है। 
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ये दानों बन्‍्द्र, ब्रह्मा, शडुर ओर विष्णुके द्वारा निय- 
न्त्रित भन, बुद्धि, अदहकार ओर चित्तके द्वारा संकल्प 
विकल्प, निश्चय, अमिमान ओर अलनुसन्धानका अनुभव 
करते है' । वक्ष ओर वनक्रे समान ये विश्व और वैश्वा- 
नर भो एक है |इन सब स्थलों, सूक्ष्मों और कारणोंकी 
समष्टिको वैसे ही महाप्रपश्च कहा जाता है, जेसे छोटे- 
छोटे चनो'की समष्टिको महावन कहा गया है। 

इन विविध उपाधियोंसे युक्त वेश्वानर और विश्व 
हिरण्यगर्भ और तंजल, ईश्वर और प्राज्ष ( प्रायेण अज्ञ-- 
जीव ) आदि खब वेसे ही एक चउंतन्य है, जेल निखिल- 
बन-युक्त आकाश और अखिल-जलाशय-प्रतिबिम्बित आकाश 
बस्तुतः एक हैं । 

उक्त महाप्रपध्च ओर उसके द्वारा उपहित चेतनन्‍्य 
"तत लोह्-पिण्ड”के समान सयुक्त प्रतीत होते है'। 
“लांद्ा जलाता हैं?# दा अथे हैं--वाच्याथ ओर हछूक्ष्यार्थ। 
अप्वि और लोह अलग-अलग हैं; तो भा अत्यन्त संयोग 
हानेह कारण छोग कहने है, “लाहेसे जल गया” । यहाँ 
लोहेका अर्थ छोहा नहीं है-लोहेमें मिला अ्र्मि ही लोहा 
शब्दका अथ है | यह हुआ लोह शब्दका वाच्यार्थ। लछोहेको 
छोड़ देनेपर जे। अश्वि रहता है, वह उक्त वाक्यका लक्ष्याथ 
हे । इसी प्रकार “तत््वमसि,” ' अहं ब्रह्मास्मि,'' “सर्च खद्िवरदं 
ब्रह्म.” “पत्रज्ञानं ब्रह्म” आदि चारों महावाक्योंका पाच्याथथ 





वेदान्तकी कुछ आवश्यक बातें खईे 





चेतन्यका एकीसाव | उपाधि-रहित केवछ खेसन्य इन 
महावाक्योंका लक्ष्यार्थ है। इस बातको यों भी कहा जा 
सकता है कि, सत्तारूपी खेतन्य ही सत्य है और महा- 
प्रपञ्च मिथ्या है--यहा वेदू-वचनांका वास्तव तात्पर्य और 
तपःपूत महियोंका अखण्ड अलुभव है | सबमें एकताका 
भव्य भाव, समानताकी सरस खुरसरी ओर सबमें अधि- 
सकछिका दिय आलोक ! यही सच्चा “साम्यवाद” है, यही 
वज्ञानिक अद्वेतवाद है और यही मानव तथा अतिमानव- 
का अकाट्य अनुभव है | इसी अभेद्य सत्ताका प्रतिपादन 
करनेक कारण वेदान्त संलारका सब्रे-श्रेष्ठ दशन कहाता है। 

वेदान्तकें मतपरें एक अखण्ड चेतन्यके सिवा सभी द्वश्य 
अज्ञान-जन्ध और मिथ्या है। जेसे रस्सोमें श्रम-वश सपेका 
आरोप मिथ्या और रस्सी हो सत्य है, बसे ही वस्तु 
चिदात्मामे दृश्य अवस्तुआका आरोप मसिथ्या है। सारा जगल्‌ 
प्रपश्च, भ्रम वा अज्ञानके द्वारा कहिपत हें; इसलिये वह 
मिथ्या है, केबल अद्वितीय चिद्रात्मा ही सत्य है | चिदा- 
श्रित अज्ञान बिकारी, परिणामी और द्वश्योंका उपादान है। 
सन्निधि-रुपसे बिदात्मा निमित्त माना गया है। कुछ वेदा- 
न्‍ता कहते है' कि, महाप्रलूयमें प्राणियोंके अहष्ट आदिके 
साथ ब्रह्म रहता है और कुछ कहते है कि, चारो 
स्थूछ शरीर, उनके भोग्य, उनके आधार पृरथिव्यादि 
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चतुदश भुवन, उनका आश्रय त्रह्माण्ड आदि सब अपने-अपने 
उपादानोंमें लीन हो जाते है' | इसके अनन्तर शब्द, स्पर्श आदिके 
साथ पश्चाकृत भूत, सूक्ष्मशरीर, अपश्वीकृत महाभूत, डपाधिप्राप्त 
चिदात्मा आदि अपने-अपने फारणामें विलोन हो जाते है । 
जब उपहित चेंतन्य भी अपने अधिकरण अनुपहित 
खेतन्यमें लीन हो जाता है, उस समय अर्थात्‌ मद्दाप्ररृबाः 
वस्थामें केघल चेतन अवशिष्ट रहता है । कुछके मतसें 
ऐसा महाप्रलय ज्ञानियोंके लिये हो होता है । 

मतलब यह कि, सारा प्रपश्च श्रम है, अज्ञान है। गुरू- 
परेश, मनन, निद्ध्यासन, योग, तपस्या, समाधि आदिके द्वारा 
जब चित्त निर्मल हो जाता है, तथ ब्रह्मश्नानका उदय हो 
जाता है और साधक त्रह्ममें स्वानुभूति कर लेता है। उस समय 
ज्ञानीके लिये सम्पूर्ण भज्ञान वेले द्वी विनष्ट हो जाता है, 
जैसे प्रकाशके सामने अन्धकार नष्ट हो जाता है। यद्यपि 
अज्ञान, माया था श्रम और उसके प्रपश्ञ॒ अनादि है; परन्तु 
वैसे ही सान्‍्त भी हैं', जैसे धघटका अनादि अभाव घटके 
आनेसे सान्‍त हो जाता है । सो, ज्ञानीफे प्रतण्ड ज्ञाना- 
छेकके सामने ये सारे दृश्य सदाके लिये अवस्तु हो जाते है. 
जशञानीकी अखण्ड-ब्रह्म-साक्षात्कार हो जाता है, अन्तः- 
करणके सारे संशय, श्रम तथा कमे, अकर्म जलकर भस्म 
हो जाते है” और उसकी ब्रह्मके साथ अविभाज्य एकता हो 
जाती है |जीते जी संखारमें मुक्त दोनेके कारण ऐले 
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शानीको जीवन्मुक्त भो कहा जाता है | हम ब्यवहारी 
जीव अपने शरीर और उसके उपभोग्यका जहां सत्य 
समझा करने है', वहाँ परमार्थोी ज्ञानी सबके केवल 
इन्द्रजाल सम कर देखता हैं और कभी भी इन्हें 
सत्य नहीं समक्ता। जल पड़नेपर भी जेसे कमलका पत्ता 
उससे निल्पि रहता है, बेसे ही जीवन्मुक्त कर्म करने 
पर भी अन्तःकरणसे निलिमि रहता हैं । जेसे कुम्मकारके 
एक बार चक्र चला देनेपर भी कुछ कालतक चक्र चलूता 
रहता है, बसे हो पूवे जन्मे कमानुसार ज्ञानीका भी 
यायु:-चक्र चारा करता है; परन्तु उसमें या उसके कार्यों मे 
ज्ञानीकी इच्छा, वासना आदि बिलकुल नहीं रहते; इस- 
लिये शानीके पाल पुण्य आदि फटकने भी नहीं पाते । 
पेसे पुरुषका न तो कोाई शत्रु होता है, न मित्र । भागके 
द्वारा पूब्रेके क्मफठफ़ा विनाश हो जानेपर बह प्रत्यक 
चेतन्यमें विलीन हैे। जाता है--बह परिपर्ण, अडितीय, एक- 
रख और अखएड ब्रह्ममें मिल जाता है--स्वयं कूटस्थ ब्रह्म 
बन जाता है । 


ब्रह्म और वेदान्त 


वेदान्तके मतसे परमात्माके तीन रूप 'है'--ब्रह्म, इेश्वर 
ओर विराट । ब्रह्म कूरस्थ वा मूलस्थ, सदा एकरस, 
निगुण और अनिर्ववनीय आदि है। ईश्वर मायावी वा 
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माया उपाधिवाला, सशुण, समयातुसार अवतार धारण 
करनेवाला और समस्त विश्वोंका संचालक आदि है । 
विराट ब्रह्माण्ड, चराचर-समन्वित, विश्वरूप आदि है । 
सबका सूल सत्य, नित्य और ज्ञानमय चेतन है--डसमें 
खूजमें मणियोंके समान सब गूथे हुए है'। वही अखण्ड 
सत्य चेतन्य ब्रह्म है, जो निररुजन और सदा अविचल 
है । अजशञान वा सायाक्े कारण हम उसके खसशुण और 
विराद रूपोंको कल्पना कर डालते है'। यह माया अनादि 
है; परन्तु प्रागभावके समान (प्रड़ेका कहीं अनादि अभाव 
रहनेपर भी वहाँ घड़ेके आनैपर उसका अनादि अभाव 
सदाके लिये नष्ट हो जाता है, बसे हीं) सान्‍त है | जिसे 
ब्रह्म-शान हो गया, उसके सामने 4 यह अन्नान वा माया 
बेसे ही सदाके लिये विलुप्त है| जाती है, जेसे प्रकाशक 
सामने अन्धकार विलुप्त हो जाता है।यह बात परभाथ- 
दशामे प्राप्त ज्ञानीके लिये ही होती है--लबऊ लिये 
नही । यह सब होनेपर भा व्ययासर-दसामे यह माया, 
अज्ञान वा अनादि भम सत्य माना जाता है। इसलिये 
व्यवहार-दशामें प्राप कत्त व्यॉकोी निष्काम भावसे सबको 
पूरा करना चाहिये। स्वयं शड्डूराचार्यने भी जीवन भर 
निष्काम कम किया था । गृहम्थोंको, कुछ अवस्थाओं मे, 
सकाम कर्म भी करने चाहिये | वेदान्तका यही मत है | 
चेदान्त बार-बार कहता है दि. स्वप्रमे देखी बस्तुओं वा 
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इन्द्रजालके समान सारा द्वश्य असत्य होनेपर भी किखीको 
भी करत्तव्य-हीन नहीं बनना चाहिये। कक्त व्य-परायणतासे 
ही। मलुष्यका चित्त निर्मल होता है; और, निर्मल-जेता ही 
ब्रह्म-शञानकों समकनेका अधिकारी है । वस्तुतः वेदान्तका 
मत है समता है----वह अपनी खारी सूृष्टि-प्रक्रियामें, समूचे 
प्रतिपाग्में, निखिल जड़-चेतनमें एक ही परम तत्त्वक्तो 
देखता है, एक्र ही महासत्यम ओत-प्रोत सबको परखता 
है। बद विषमताका, उच्चता और अधमताका, बन्धन और 
ससीमताका कट्टर शत्रु है । वेदान्तकी प्रत्येक बातस हमें 
यही शिक्षा मिलती हैं । हमारे जो पाठक अभी-अभी 
“व्ेदान्तकी कुछ आवश्यक बातें” शीषेककों ध्यानसे पढ़ 
चुके होंगे, वे इस अप्तत्य शिक्षाक्ा पद-पद पर अलनुयब 
करेंगे । विह्ठ चतनन्‍्य, अज्ञान, मायोपहित चंतन्य (ईश्वर), 
पश्च महाभृत, सूक्ष्म शरीर, स्थूछकः शरीर, जीव, विराट 
आदि आदि लब नाम मात्रके लिये प्रथक-प्रथक हैं; वस्तुतः 
सबमें एकताकों मन्दालिनी वह रत है, सबमभे समत्वकी 
बिमछ किरणें प्रस्त है, सबका हृदय एक है, सब पक ही 
विलास 3 सारे प्रपञ्चकी एक-रूपता वा महाप्रपश्चका एकत्य 
ओर विपमताका मिथ्यात्व जखा सेदान्तने समकाया हैं, 
बेला संसारके किसी भी दशंनशाखने नहीं । यही कारण 
है कि, संसारका सर्व-ध्रेष्ठ दशेन वेदान्त ही माना गया है। 
रूवामी विवेकानन्द और स्वामी रामतीर्थने वेदान्तकी इसी 
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अपूबेता और श्रेष्ठताकी पताका अमेरिका, यूरोप, ज्ञापान 
आदिमें फहरायी थी, जो आजतक फहरा रही है। 

यहां हम एक बात लिख देना आवश्यक समभते है'। 
इस “ईश्वरलिद्धि” अ्रन्थमें हमने ईश्वर शब्दका प्रयोग 
निर्गुण और सगश॒ण, ब्रह्म और सृष्टि-संचालक, दोनों अर्थों में 
किया है। परन्तु वेदान्तने ब्रह्मको निर्युण और कूटरूथ माना 
है तथा ईश्वर्को मायावी और सगुण । बेदान्तके मत- 
के ही हम भी मानते हैं; परन्तु संक्षेय और सुभीतेके 
किये हमने ऐसा किया है।यह जछजिखनेकी ते काई आय- 
ए्यकता हो नहीं कि, वेदान्तका इश्यर भा प्रद्मकः दी झुझ 
रूप है अथवा निर्वेचनीय ब्रह्म ही है, अनिवेचनीय नहीं । 

यद्यपि कई स्थरठोंमें हम ब्रह्म रूतवरूपका उपलेख फर 
चुके है; परन्तु इस स्वरूपको अधिक स्पष्टताके लिये हम 
अह्यके सस्वन्धके कुछ वेदान्त-सूत्रोंका मन्तव्य भी दे देना 
आवश्यक समझते है । 

चेदान्त-दशेनके प्रथम अध्यायके प्रथम पादके प्रायः सारे 
सूत्र ब्रह्मके लक्षण आदिकोा ही बताते है ।'उनमेंसे कुछ सूत्रोंके 
भप्व हम यहाँ लिखते है'। 

यह दशन कहता है कि, जिससे यह च'यर जगत 
उत्पन्न हुआ है, जिसमें अवस्थित है और जिसमें विलीन 
हैागा. वही ब्रह्म है । यह ब्रह्मका तटस्थ लक्षण हैं; 
स्वरूपछण नहीं । यह ऐसा कह्पित लक्षण हैं, जो 
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च्रह्मका वास्‍्तव रूप न बताते हुए भी ब्रह्मफें रूपका कुछ 
परिवायक है । वेदान्तका मत है कि, जगत्‌काश्ण शब्हा 
( बस्तुतः चेतन वा ईश्वर ) शानागार शार्शोंका उत्पत्तिस्थान 
है । शार्र शब्दका अर्थ वेद और दशन, दोनों है । चेद 
ब्रह्म (ईश्वर ) का श्वास माना गया है इसलिये वही वेदका 
अन्मस्थान कहा गया हैं । वेदान्तका ८ह भी मत है कि, 
वेदादि शास्त्रोंके द्वारा ही ब्रह्मको जाल्‍ जा सकता हैं 
और वेदान्त-श्रुतियोंका प्रतिपाद्य ब्रह्म ही है। वेदान्तके 
तीसरे और चोथे सूचंके भाष्यमें ये बात बड़े पिशद 
रुपसे लिखी गयी है । 

सांख्य-प्रणेताका मत है कि, जड़-स्वभावा प्रकृति ही जगत्‌- 
का कारण है, ब्रह्म नहीं । चेदान्त-प्रणेता ब्यासने पॉाँच्ें 
सूत्रमें इस मतका खण्डन किया है | लिखा हैं, सांख्यकी 
प्रक्ति जगत्कारण नहों है; क्योंकि वेद्‌टाआ मत इस बातका 
समर्थक नहीं है। वेदमें लिखा है. कि, जगतूऊे छर्ताने खूष्टि- 
समयमें ईक्षण वा आलोचन किया । यह रूम चेतनका ही 
हो सकता हें, जड़का नहीं । जड़ केसे समीक्षा फर सकता 
है ? यह भी नहीं कहा जा सकता कि, यहाँ ईक्षण 
शब्दका प्रयोग मुख्य नहीं, गौण है; क्‍योंकि भ्र्‌ तियोंमें, इस 
प्रसड्में ( जगत्‌कारणत्वमें ), आत्मशब्द अर्थात्‌ चेतनक्ा 
ही प्रयोग है और अचेतन (जड़ ) के लिये आत्मशब्दका 
प्रयोग नहीं हो सकता । 


८७० ईश्वर सिद्धि 








यदि यह कहा जाय कि, जेसे राज़-रूप होकर नौकर 
वा प्रतिनिधि सन्धि-विश्रद आदि करता है, वैसे ही पुरु- 
घात्मा होकर प्रकति ही खब कुछ करती है, यह ठीक नहीं, 
क्योंकि आत्मज्ञाताके मृक्ति-लाभकी बात भी वहाँ लिखी गयी 
है । इसलिये आत्मशब्दकों गौण नहीं, मुख्य मानना पड़ेगा । 
भरता वेद क्‍योंकर अभिज्ञ चेतनको अचेतन होनेका उपदेश 
देगा ? यदि जगत्कारण आत्माको इन्द्रिय, मन, बुद्धिके 
समान गौण माना गया द्ोता, तो श्र॒ति इन्द्रियादिके सट्ृश 
ही जगत्कारण आत्मा वा ब्रह्मका भी निषेध किये रहती 
था इसका गौणत्व भी बताये रहती | श्रुतिने यह भी कहा 
है कि, खुषप्ति-कालमें जीव अपने स्वरुपमें लीन होता है 
ओर वही स्वरूप सत्‌ वा आत्मा हैं। इसलिये जगत्कारण- 
प्रतिपादक श्र॒तिमें खत्‌ शब्द है ( सदेव सोम्प इदमग्र आखीत्‌ ), 
वही आत्मा जगत्कारण है, प्रकृति नहीं। सारे सपष्टि-बोधक 
वेद-व्चनों में चेननकों ही जगत्कारण माना भी गया है । 
फलत:ः सलख्यिफो प्रकृति वा न्‍्यायका परमाण जगत्कारण 
नहीं है । 

चेदान्त दशे के ११ सूर्जाका तात्पर्य इतना ही है । इससे 
पाठक समझे गे कि, ब्रह्मके स्वरूप ओर अस्तित्वके सम्बन्धमे 
शाब्द-प्रमाण वा वेद-प्रमाणकों दो वेदान्तने सबसे अधिक 
महत्व दिया है । वेदको वेदान्त ईश्वरका निश्वास मानता 
है । वेदोंके उपदेश अनन्त कालके अनुभूत है! और दूसरेंकि 
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अनुभव परिमित कालके ( जो कच्चे भी दो सकते है); 
इसलिये वेदोपदेशको ही वेदान्तने सर्व-भ्रष्ठ प्रमाण माना 
है और उसीके आधारपर अपना मत स्थिर किया हैं। 
मुख्य बात यह समभिये कि, वेदान्त-दशनकी प्रस्येक बात 
बेद वा श्रुति ( विशेषतः उपनिषदों )के वचरनोपर ही अब- 
लम्बित है । 

इसके आगे वेदान्तने अपने उपाध्य ( सम॒ुण ) भौर शेंय 
(निगुण ) लेतनोंका विचार किया है, जो इस प्रकार है-- 

आनन्द शब्दका प्रयोग बार-बार परमात्मामें ही देखा 
जाता है; इसलिये तेत्तिरीय श्र॒तिमें कथित आनन्दमय & 
आत्मा परमात्माका ही वाचक है । मतलब यह है कि, 
आत्मा ही परमात्मा हैं। आनन्दमय हा अर्थ है, प्रचुर आनन्द- 
वाला । यद्यपि विकार अथंमे भी मयद्‌ प्रत्यय होता है; 
परन्तु यहाँ बह अर्थ नहीं है, प्रचुरता ही अर्थ है । 
श्रूतिमें लिखा है कि, जीवके आनन्दका घूल फारण ब्रह्म 
हा है; इसलिये भी “आत्मा आनन्दमय:” में विकार अर्थर्मे 
मयट्‌ प्रत्ययकों नहीं माना जा सकता । निधिकार ब्रह्ममें 
विकार सम्भव भी नहीं है ।जो ब्रह्म मन्त्र-वाक्योंमें कहे 
गये है', वे ही उस तत्तिरीय श्रतिमें भी कहे गये है। 
जीवका आनन्दमय होना युक्ति-सिद्ध भी नहों, आनन्दमय तो 
परमात्मा द्वी है | श्रूतिने जोवको आनन्दका प्रापक और 

. & यहाँ विकारवाले आनन्द्सय कोषसे मतलब नहीं है ! 
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आनन्दमयको प्राप्य कहा है। तब दोनों एक केसे हुए १ 
अनुमान-गम्यप्रक्रत भी आनन्दमय वा स्वृष्टि-करत्रों नहीं 
है; क्‍योंकि जगत्कारणका स्वृष्टि बनाना इच्छा-पूवेंक माना 
गया है और जड़ा प्रकृतिमें इच्छा नहीं है। श्र तिमेंकहा 
गया हैं कि, जीव आनन्दमयकों जानकर आनन्दमय हो 
जाता है; इसलिये आनन्दमय त्रह्म ही है, जीव वा प्रकृति 
नहीं । 


पेदान्तदशनका विश्वास है कि, प्रत्यक्ष और अनुमान 
प्रमाण, अनेक स्थलमें, दूषित हो जाते है! और बेद-बाक्प 
सदा निर्भ्नाग्त होते है इसलिये वेद-वचचन वा शाब्द प्रमा- 
णको हो श्रेष्ठ प्रमाण मानना चाहिये और उसीके आधार- 
पर ब्रह्म आदिका निरुषण भी करना चाहिये । अपने 
इसी मतके अनुसार वेदान्तने अपने सारे प्रतिपाधोंका बिवे- 
सन फिया है; और, ऐसा सुन्दर विवेचन किया है, 
जिसके सामने सारे दुशेनोंके विबेचन फीके पड़ गये है। 
इस दशनकी युक्तियाँ भी अनूठी है; परन्तु थे सबकी 
सब श्र्‌ ति-सिद्धान्तानुकूल दी है । श्र॒ति-विरुद्ध युक्तियों 
ओर तकाँको वेदान्तिक “कुयुक्तियां”' और “कुतक” 
कदते है' । 
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ऋग्वेद (२ अष्टक, ३ अध्याय, ४६ मन्त्र ) का कहना 
है कि, “एक सद्दिप्रा बहुधा वदन्ति” अर्थात्‌ लस्व-दशों 
पुरुष एक मात्र सदुक्‍स्तुकों ही अनेक प्रकारसे निर्देश किया 
करते है ।” यह बात बिलकुर खद्दी है | लोगोंको सम- 
भानेके लिये--साधारण जनोंके मस्तिष्कमें परम तच्वफा 
ज्ञान बेठानेफे लिये--चिन्ताशील अधिकारियोंने नाना नाम- 
रुपोंकी कल्पना की है--वस्तुतः विष्णु, शिव, गणेश, दुर्गा, 
आत्मा आदि लब एक है । इसो तत्त्वकों ईसाई स्वर्गेस्थ पिता, 
मुसलमान अदलाह, पारली अद्दुरमज्द, चीनी तितीन, यहूदी 
जेद्दोवा, इमसन परमात्मा (0767-००), प्लेटो शिव (७००१), 
स्पिनोजा खारतत्व ( 5प008/9708 ) सर पिछियम ऋ कस 
मूल तक्व ( 700936 ), शोपेनहार महाशक्ति ( ५७१) ) 
ओर हेकेल सत्‌ ( 5705080०८० ) कहते है । हमारे भारतीय 
आचार्यों मेंसे सांख्याचायोंने इस तस्वको “आदिधिद्वान”, 
पातञ्जलोंने “कलेश, कमे, विपाक और आशयसे शून्य,” 
डपनिषदुवादियोंने “शुद्ध-बुद्ध-स्वभाव,” शौवोंने “शिव,” वैच्ण- 
वोने “पुरुषोत्तम,” पोराणिकोंने ५पितामह,” याक्षिकेंने 
“यश-पुरुष,” मद्दापाशुपतांने “निरेप और स्वतन्त्र,” सौग- 
तोंने “सर्वेज्,” दिगम्बरोंने "निरावरण” ( वस्त-गन्‍्य ), 
मीमांसकेने "“उपासनासे प्रसिद्ध वा कम,” नंयायिकोंने 
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“यावदुक्तोपपन्‍न,” ( कर्ता ), शिल्पियेनि “विश्वकर्मा” और 
यार्वाकिनि “लॉक-व्यवहार-लिदट्” माना हे । बख, “नदिया 
एक, घाट बहुनरे”्वालो बातका ही पक्की समभेिये । 
यह “नदिया” समताका स्वरूप है। जो इसे समभ 
लेता है, जो अपने ही समान समस्त चरशाचरकेा जानता 
है, वह शोक, मेह आदिले परे हो जाता है-- 
“यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतानि जआात्मवाभूद्विजानतः । 
तत्र को मोहः कः शोक ्कत्वमनुपश्यत: ॥” ( ईशोपनिषद ) 
विषमतामें दुःख है, अशान्ति है, विनाश हैं । विषमतामें 
अनन्य अनुराग नहीं हो सकता और परा अनुग क्तिसे शून्य 
पुरुषका आनन्दकी उपलब्धि नहीं हो सकती । निरानन्द 
पुरुष मायाके जालमें ज़कड़ा रहता है अथवा विफट संखसार- 
चक्रमें पिसता रहता है । वह बुद्धिमान नहीं, बुद्धि-श्रष् 
है, पण्डित नहीं, मूे है । पण्डित तो वे हैं, जो 
विद्वान और पविनयी ब्राह्मण, गौ, हाथी, कुत्ते और 
चाणए्डालतकके। एक भावसे देखते है-- 
““'विद्या-विनय-सम्पन्ने ब्राह्मणे गधि इल्तिनि। 





शुनि चेव श्वपाके च पण्डिता: समदर्शिनः ॥” ( गीता ) 

यह ब्रह्मशान, ऐक्यलशान वा समत्व-ज्ञान परा विद्यासे 
दोता है--'परा यया तदक्षरमधिगस्यते ।” ( मुसडकेपनिषद )। 
यह परा विद्या अन्तर्शान हैं । जहाजवाले ज्योतिषकी 
गणनाके बलपर दिशाके जानकर नियत स्थानपर पहु चते 
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हैं" और कबूतर बिना गणनाके, अन्तर्शानके बलपर, नियत 
स्थानपर पहुंचते हैं! । अन्तर्ज्ञानी बहुत्वमें दुःख समभकेर 
“बसुधेत्र कुठुम्बकम्‌ के अपनाता है | अन्तर्शान अनन्त 
गस्सी रताके पाकर आनन्द-सागरमें निमग्न हो जाता हैं। 
स्टाबकने अन्‍्तर्शानके विषयमें अपना अम्लुभव इस प्रकार 
लिखा है--“अन्तरकी गहराई ओर भी गहराईमें पेटने 
लगी-- मेरी ही साधनारे जो गहराई मेरे अन्दर उत्पन्न 
हुई, उससे आकर मिलने लगी वह अथाह गस्भीरता, 
जे बाहर है, जो नक्षत्रोक्रि भी पार कर गयी ।......कई 
अवसरों पर मैंने यह अमुभव किया कि, मुझे भगवत्सत्ताके 
सारूप्पका आनन्द भेगनेके मिला |” यह भगवत्सत्ता 
अनन्त-रस-म्वरूपिणी है। स्वरुप-ब्रह्य रसमय है | डसे 
पानेपर ही अखण्ड आनन्‍्दकी प्राप्ति होती है--“रसं हा वाये 
लब्ध्ना आनन्दी भवति।” ( तंत्निरीय ) वह आनन्दी त्रह्मके, 
ईश्वरका चारो तरफ देखता हे--“ल एवं अधस्तात्‌ स डप- 
रिष्टातू स पश्चात्‌ स पुरस्तात्‌ स दक्षिणत: स उत्तरतः स 
एवेदं स्वेभिति ।” (छान्देग्येषपनिषद्‌ ) 

इस ईश्वरके। और इस जागरूक सत्यका वेदान्त द्पेणकी 
तरफ दिखाता हें और दिखाकर हर एककी आत्मामें अनन्त 
आनन्द और निर्मल शान्ति भरता है। यही वेदान्तका 
चेदान्तपन है, जिसपर समस्त विश्वके मनीषी, भक्त और 
दाशेनिक मुग्ध, स्तब्यध और आसक्त है'। वेदान्तको वाणीमे 
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जे! ओज, प्रताप औौर प्रोज्ज्वलतर है, वह किसीकी भी बाणीमें 
नहीं है, किसीके भी उपदेश वा आदेशमें नहीं है। मैक्ल- 
छूलर साहबका मत है--“'वेदान्त सभी दशोेनोंसे अधिक 
गस्भीर दशन हैं। हमारे हेराक्लिटस, प्लेटा, फॉट आदि 
तस्वचेत्ताओंमें ऐसा कोई नहीं हुआ, जिसने ऐसी मीनार 
खडे को हो, जिसे तूफान या बिजली का केाई भय नहीं दो, 
जष्टः एक बार ऊपर चढ़नेके लिये कदम रखा और जहाँ 
एक बार यह बाद र>“फर्मँं भरा गयी कि, घूलमें एकके 
सिवा दूसरा के २7: रो सकता और अस्तमें भी एकके 
लिवा दुसरा नहा 'ः कता ( डसे चाहे आत्मा कहिये 
चाहे ब्रह्म ), वहाँ आये पत्थरपर पत्थर रखा पक्का रास्ता 
बराबर मिलता चलेगा। ( 55 5ए50॥75$ ० र]0प ?90- 
8009, ?, 239 ) शेपेनद्दारका मत है कि, “यह (वेदान्त) 
मेरे जीवनका दिलासा है; यह मेरी मृत्युका दिलाला होगा।' 

जैसा कि हम पदले लिख आये हे', इसी बवेदान्तकी दिव्य 
घाणी स्वा० रामतीर्थ, स्वा० विचेकानन्द, आदिने जापान, 
अमेरिका, यूरोप और ईजिप्टके सुनाकर वहाँको जनताके 
विस्मित कर दिया था। इन दिनों भी वेदान्तकी इसी 
प्रतांपतधा लिनी वाणीकेा खुनाकर रामकृष्ण मिशन निखिल 
महीमण्डलको चमत्कत फिये हुए हैं | यह वाणी केवल 
समता, सत्यतो और घिश्व-बन्धुता है और वदी ईश्वरक । 
रुप है, जा स्वतः सिद्ध है। 
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इस साम्यवादके जमानेमें तो वेदान्तीय ईश्वरके समभकने- 
की अतीव आवश्यकता है । वेदान्तका डंफेकी चोट यह कट्दना 
हमारे पाठकेंफके मालूम है--“द्वितीयादुब भयं भवति” | 
जहाँ दे। रहे'गे, वहाँ रच्ि-भेद्‌ होगा, मत-विभिन्‍नता होगी। 
मत-पिभिन्नता होनेसे ही दोष, क्रोध, स्खुति-भृष्टता, बुद्धि- 
नाश आदि होंगे और इन सबके होनेसे एकका चिनाश 
हो जायगा । दे! पदाथे नित्य नहीं हो सकते--एक वही 
नित्य हो सकता है, जो पूण, शानमय और रखस-रूप है। 
इसीसे वेदान्तने प्रकृति ( जड़ ) और जीच ( चेतना )का भेद 
दूर करके उन्हें भी ब्रह्मके साथ मिका दिया। जब सब एक 
ही है', तब स्वभाषत: सबके दुःख और अभावमें सबके 
शामिल होना चाहिये। किसी तालाबमें एक रोड फेंकनेसे 
ही अनेक तरह उत्पन्न होंगी और सारे तालाबके जलके 
चश्चल बना देगी। इसी प्रकार यदि आप जान जाय॑ कि. 
एकके। दुख पहु चानेसे सारी वसुधाके हृदय-देशपर प्रह्मर 
होगा, तो अवश्य ही विश्व-बन्चुताका एकान्त डपासक दो 
जायं। जब आप सबके अपने ही समान समभकने लगे गे, 
तब अपने ही समान सबपर प्रेम करेंगे, सबकी रक्षा 
फरे गे, सबको उन्नत फक़षरेंगे और सबके पूरा आनन्द और 
शान्ति देनेकी चेष्टा करेगे। यही बेदान्त है, यही अन्सा- 
राष्टियता है और यही विश्व-श्रातृ-बाद है। इस वेदान्तकेा 
समभमैवयाला वेदान्ती अपनेके सबमें मिला देता है--अपना 
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“आप!” खो देता है। वहन ते अपनेसे भिन्‍न किसी दूस- 
रेके समझता है और न दूसरेसे अपनेके भिन्‍न समभता है। 
वह एकता वा ईश्वरताकी विजयपताका लिये विश्वमें रमता 
रहता है । इसरीसे वेदान्तीको जीषन्मुक्त कहा गया हैं । 
बह अपने खाथ हो दूसरेमें भी इश्वरत्वका अजेय तेज भरतः 
रहता है। वह जिसे छू देता है, वह अम्ुतसे भी प्रिय बन 
जाता है, वह जिसे देख देता है, चन्द्रिकासें भी निर्मल हो 
जाता है और वह जिसपर पर रखता है, वह पद्माराग मणिसे 
भी मुल्यवान्‌ हो जाता है । उसका हृदय पारिजातसे भी 
अधिक सुगन्धित और स्फटिक मणिस भी अधिक शुभ 
होता है । उसकी मुद्ठीमें हा कुरुक्षेत्रत भेरव-रव, वीरेंकी 
भयंकर हुंकार, शण-चण्डीका प्रचण्ड अह्ृदास, रणभूमिका 
विकट भणत्कार, लक्ष्मीका मधुर हास्य और बृन्दावनकी 
प्रेमतरडः आदि नाचा करते है। वह ईश्वरोय दूत है' और 
विश्षके उद्धारके लिये हो उसका अवतरण हुआ करता है। 

यद्यपि हिन्दीमें प्रायः वेदान्त शब्दका अरथ ही अद्व तवाद 
समझा जाता है; परन्तु रामानुजाचाये, निम्बाकांचाय, मध्वा- 
चायें, बल्लभाचार्ण आदि गैष्णव आचायों और उनके अजु- 
गामियोंकी जे वेदान्त-सूत्रापर टीकाए' है', वे शड्डूराचार्ये- 
के अह् तवादसे बहुत दूर है और उनमें ईश्वरके। सेवनीय 
तथा जीवके सेवक माना गया है एवम्‌ देनेकि प्राय: 
स्वतन्त्र स्वीकार किया गया है। वौष्णवोंके मतसे ईश्वर 


च्ज 
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अशरणोंका शरण है, बुढ़ियाकी लकुटिया है, डूबतेकेा सहारा 
है, द्रिद्रोंकी चिन्तामणि है, श्रान्तोंका भ्रुवतारा है, अमा- 
निशामें इ्येति है और भव-सागर-संत्रस्तांका सम्बल है। 
थे कहते है' (और ठीक ही कद्दते है) कि, मनुष्य कितना 
भी अधीर हो, चश्चुल हो, संसारके थपेड़े खाकर मरणासच्न 
हो गया हां; परन्तु ईश्वरकी याद आते ही वह खबल-सनेज 
हा। उठता है। उनका मत है कि, जिस समय अपने मकान- 
में प्रचण्ड ज्वाला उड़ रही हो, प्रलयकालांन तूफान उठ खड़ा 
हुआ हो, प्रबल ज्वालामुखी हुहुकार मचाये हुए हे।, महासागर- 
का वड़वानल शझुब्घ हो उठा हो, जहाज खागरकें. अगाध 
गर्भमे विलीन होनेवाला हो, उस समय ईश्वरका सर्वशक्तिमान्‌ 
नाम मनुष्यमे अनन्त विक्रम और विश्व-विजयी प्रताप भर 
देता हैं तथा वह इन आपदाओंका देख कर प्रहलादकी तरह 
हँसने छोर खेलने-कूदने लगता है। उनके सिद्धान्तसे ईश्वर 
क्या ही एक विलक्षण शक्ति है कि, वह भयकेा लेकर 
निर्भोकता, रोगके। लेकर नीरोशिता, दुःखकेा लेकर आनन्द, 
चश्चलताका लेकर शान्ति और मरणके लेकर जीवन प्रदान 
करता हैं। गैष्णवेंके मतसे क्‍या ही गजबकी बात है कि, 
मनुष्य अपने खारे दुःख-दारिद्रथ, ऋभट-प्रपश्च, पाप-ताप 
और कुकमं-कुचासनाएं ईश्वरके ऊपर फेक देता है, “कृष्णा- 
पेण” कर देता हैं और प्रतिक्षण अपने नाथसे, स्चशक्ति- 
मान ईश्वरले सरसता और सुन्दरता, प्रतिभा और वचचेस्व 
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प्रात करता रहता है। इसीलिये, सारी बेदान्तविद्याका 
मन्धन करने बाद भी वैष्णव कहा करते हैं-- 


“यदि भ्रवति मुकुन्दे भक्तिरानन्दसारद्वा, 
विल्लुखतु चरणाब्जे मोक्ष-साम्राज्य-लक्ष्मी: |” 


शह्रमत-वादियों ओर वैष्णवांमें. क्स्तुतः रुचि-विभि- 
न्‍नता है--देनेकि मार्ग भिन्‍न-मिन्‍न हैं । थद्वेतवादी 
शानकी प्रधानतां मानते है ओर परमार्थ-शञानसे ही मोक्ष 
मानते है' तथा द्व त-वादी भक्तिको प्रधानता मानते है' और 
पराभक्तिसे ही मुक्ति मानते है! । गांधीजीके समान बेचष्णव भी 
ऊ'च-नीचका भाव छेड़कर सबकी सेवा करना परम धर्म और 
असली वेदान्त मानते है तथा शह्भरानुगामी भी यही 
बात मानते है! । बस, “नदिया एक, घाट बहुतेरे ।” परन्तु 
इसमें सनन्‍्देह नहीं कि, अनेक प्राचीन और अर्वाचीन मनी- 
षियों तथा सिद्ध-साधमोंने अद्वेतवादतक पहुँचनेके लिये 
हंतधादको सीढ़ी माना है और खालोक्य, सामीप्य आदि 
मुक्तियोंके बाद तादात्य्यमुक्ति मानी है। वेदान्तका अन्तिम 
वाद अठछ तवाद ही है-विदेशी विद्वानोतकने इस बातको 
स्वीकोर किया है | इस वादके कारण विदेशोंमें भी 
हम गौरवान्वित है, अन्य देशोंकेा भारतका यह डपद्दार 
हैं और संसारके समाजवादी अथवा घाश्यधादी देशोके 
अनुकूल भी यही याद हैं। पृथिवीके अन्य देशोंमें भी इस 


वैदान्तका निष्कर्ष ६१ 








अद्देतवादका अछुर उत्पन्न हुआ है; परन्तु इसका विचा- 
रित, मथित और विकसित रूप हमारे ही यहाँ प्रकट 
हुआ है | यह बात निःसन्दिग्ध है कि, ईश्वर-सिद्धिके 
लिये यह वाद्‌ ब्रह्माख है और विश्व-बन्घुताका प्रचार करनेके 
लिये भी यह मत अटछ्वितीय है । 

अनेक वेष्णवोंका मत है कि, “द्वतवाद प्राचीन है 
और अद्व तवाद्‌ अवांचीन हैं । शड्डूराचाय दी इसके जन्म- 
दावा हैं! । इनके पहले अब तवाद विद्यमान नहीं था ।” 
परन्तु बात ऐसी नहीं है । अद्वंतवाद प्राचीन ही नहीं, 
प्राचीनतम वाद है । ऋग्वेदके प्रसिद्ध “नासदीय यूक्त” के 
मन्त्रों में अद्धे तवादका ही उल्लेख है; दो तवादका ते नाम भी 
वहाँ नहीं है । छान्दोग्योपनिषद्‌ (६।२१) ओर बृहदारण्य- 
कोपनिषद्‌ (७७१६ ) में स्पष्ट ही अद्वतवादका विघरण 
है । खांख्यसूत्रों (२१-२४ और ३॥२८,१६ ) में अद्धे त- 
वाद ही धेदान्त-मत माना गया है। न्यायसूत्र “तदत्यन्त- 
विमोक्षोइपक्ग:''के भाष्यमें भी अदृवेतवाद ही वेदान्त- 
सिद्धान्त स्वीकृत हुआ है। भवभूतिने भी “एके रस: करुण 
एच विषत्त मेदात्‌” तथा “ब्रह्मणीव विवर्तानां क्रांपि विध्र- 
लयः क्षत:” आदि बचनोंमें अवुवेतवादका सिद्धान्त लिखा 
है । पुराणोंमें तो जहाँ कहीं भी वेदान्तका उल्लेख है, 
वहाँ अद्वेतवाद-सिद्धान्तसे ह्वी तात्पय हैं। खूतसंहिता ओर 
येगवासिष्ठ जैसे प्राचीन प्रन्थांमें अं तवाद भरा पड़ा 
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है | नेषध-चरित ( २१८८ ) में तो बुद्धके भी “अदुब- 
यवादी” कहा गया है । शान्तरक्षितके तस्व-संग्रह 
( ३२८-१२४ ) में अदुगतवादका उल्लेख है । दिगस्बरा- 
चाय समन्तभद्गने आप्तमीमांसा ( २४ श्लोक) में अदुदेतवादकी' 
चर्चा की है | स्थान-संकेाचके कौरण हम यहाँ ऐसी 
उक्तियोंका अधिक उल्लेख करनेमें असमर्थ है' । मुख्य 
यात यह समम्ियि कि. अद्वेतवाद अतीव प्रांचीन वाद 
हैं और इसमें खूबी यह है कि, यह सांमाजिक भी है 
और अबतक तरोताजा भी बना हुआ है । 

इस विषयके डपसंहार और निष्कर्षके लिये अपने 
लिखे हुए आशयके नीचेकी कुछ लाइनेंमें देबारा लिखना 
हम आवश्यक खसम्भते हें--अद्वंतवादी कहते हैं कि, 
आत्मा चेतन है और आत्माले इतर पदाथ अच्ेतन वा 
जड़ । आत्मो ज्ञान-रूप है और जड़ अज्ञान-रूप । चेतन- 
का धर्म है प्रकाश, सत्ता आदि और जड़का धर्म है 
अन्धकार, दुःख और अनित्यता आदि। तो भी लेग कहते है' 
कि, आत्मा दुःखी है, दुर्बेल है, आत्मा की इन्द्रियाँ है. 
आत्मा दुर्बेल है, आत्मा कर्ता हे आदि | क्‍यों ? केबल 
श्रन्तिके वश होकर । यह श्रान्ति सदासे चली आ रही 
है । श्रान्ति माया है | मायाके ही बल रायणने खीता- 
जीऊके आगे रामचन्द्रकः सिर काटकर फेका था | हरि- 
पंशमें लिखा है कि, इन्द्रजाल वा मायाके ही द्वारा एक 
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युद्धमें श्रीकृष्णका धोखा दिया गया था । इस विद्यामें 
शम्बर अखुर प्रवीण था; इसलिये पुराणोंमें इस विद्याका 
नाम 'शम्बर-विद्या! भी है। इसी प्रकार तालियाँ पोटकर 
कौचे बुला देना, आँखे मलनेपर दे चन्द्रमा देखना, 
खूयकिरणोंमें मरीचिका, सीपमें चाँदी, रस्‍्सीमें सपे आदि 
देखना श्रान्ति-जन्य है | भ्रान्ति और माया अज्ञानमयी 
है और अज्ञीन वा माया अनादि है । इसीके कारण 
जन्म-मरण है, देहात्मवाद है और खाश प्रपश्न है । 
जैसे प्रकाशक सामने अन्धकार विनष्ट हा जाता है, बसे 
हा परमार्थ-शञानके सामने माया बविनश्ट हो ज्ञातो है । 
अद्वेतवादका कहना है कि, जेसे म्वप्न-कालकी देशी 
वस्तुएँ बस्तुतः श्रम है', वेसे दी जाम्रदवस्थाकी देखी 
चस्तुएं भी बस्तुतः श्रम है । द्वतवादी कहते है! कि, 
स्वप्तकां खाधार सत्य है, थेसे ही ज़ाम्रदवस्थाका 
आधार भी सत्य है । इसपर अद्वंतवादी कहते 
है! कि, दोनोंका आधार माया है और माया 
अनादि होते हुए भी, परमाथ-ज्ञानीके लिये, खान्त है; 
विनाशी हे। अज्ञान-रूपिणी माया नित्य नहीं हो खकती; 
क्योंकि, उसके नित्य होनेके अर्थ हे! कभी भी मोक्ष नहीं 
होना और कभी भी पूर्ण आनन्द और पूणण शान्तिका 
ने मिलना । इसके खिवा ईएवर और माया, दोनोंके 
नित्य होनेसे दोनोंकी सीमा दोनोंसे बाँध जानेके कारण दोनों 
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( जड़-चेतनका अत्यन्त अभाव ) कभीका हो गयो द्वोती | 
ऐसा नहीं हुआ है; इसलिये मानना पड़ता है कि, 
बस्तुतः एक सच्चिदानन्द्मय ईश्वर नामक पदाथ वा. ब्रह्म 
नित्य है और ईश्वरसे मिन्‍न पदार्थ वस्तुतः मिथ्या हैं'। 

फलत: निष्कष. यह निकला कि, आत्म-गौरवकी 
ज्वहन्त प्रतिमा अद्व तवांद हमारी चिर शोन्तिका सबसे 
बड़ा उपाय और ईश्वर-सिद्धिका सबसे बड़ा साथन है। 
जब कि, ईश्वरके सित्रा किसीकी नित्य सत्ता हो नहीं, 
तब ईश्वर स्व्र॒त: सिद्ध हैं । 
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विज्ञान और वेदान्तका “सब्चिदानन्द”” 

वेदान्त और शद्भरराचार्य आदि ब्रह्मफे सत्‌, खित्‌ ओर 
आनन्द जा रूप मानते है'। इनके मतसे ईश्वर वा ब्रह्म ससा- 
स्वरूप, ज्ञानमय और आनन्दात्मक है । शहुराचार्यने प्रबछ 
तकों, अखणडनीय युक्तियों ओर घेदादिके वचनोंसे ब्रह्मको 
सन्वचिदानन्द सिद्ध किया है! 

प्रननन्‍नताकी बात है कि, “लत्यके निकटतम प्रदेश/'में 
पहुंचनेका चेष्टा करनेवाले विज्ञान, पदार्थ-विशान वा सायसके 
प्रयोगों और निरीक्षणोंसे भी “सब्चिदानन्द” ब्रह्मका 
आभास दिखाई दे रहा है। सम्भव है, इस दिशामे विशान 
ओर भा आगे कदम उठावे और ईश्वरकी दयाछुता, 
अवतरण, कमेफलदातृत्व, शासकता आदिकी भी सिद्धि 
करने लगे। जो हो, आज हमें यहो देखना है कि, ब्रह्मके 
स्वरुप-लक्षण वा “सचब्चिदानन्दमय”के विज्ञानने क्र्योंकर 
सिद्ध किया है । 

पृथिवीके प्रायः सभी वेशानिक इस बातले लद्दमत है कि, 
सारे ब्रह्माएडोंका मूल एक है, जिसे 'ईथर' कहते है' और 
जे नित्य है । ईथरकेा आकाश-तत्व कहा जाता है; परन्तु 
वसा तसत्तव नहीं, जिसे शून्य कहा जाता है। यद्द कुटरस्थ या 
मूल सत्ता कद्दा जाता है । इंधरके दो भैंचर ( ए)॥3900]8 ) 
है', जिन्हें ऋणविध त्‌ ( एलेक्टून ) और घनविद्युत्‌ ( प्रोटोन) 
कहा जाता है। इन्द्मीं दोनों ( घूमनेवाले एल्ेक्टून और केन्द्र 
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प्रोटान ) तक्त्वोंके समचायका नाम परमाणु है--परमाणु केई 
अन्य अविभाज्य पदार्थ नहीं हैं । वैज्ञानिकांने पहले जिन 
बानवे तसर्वोंका पता लगाया था, उनके मूल भो उक्त देनों 
तत्व ही है| आकाशके नक्षत्र आदि भा इन्हीं दोनों तस्त्वेसि 
बने हैं | प्रकाश, उच्णता आदि विविध शक्तियाँ भी इन्द्रींके 
रुपास्तर हैं! । रसायनशास्त्रके वे छियासी तत्व भो इन्हींसे 
बने हैं, जो पृथिवों और पृथिवीरे सारे जड़ ओर "“जोविद 
द्रब्ये”के उपादान है । मुख्य बात यह सममिये कि, समस्त 
विश्व और उसकी शक्तियोंका मूल कारण वह एक ईथर 
ही है, जे। सत्ता-रूप है, शून्य नही; क्येंकि शून्यस, असत्र्न 
वा अभावस द्रव्य, सत्ता वा भावकी सशिका होना असम्भव 
है | गीताका “नासतो विद्यते भावों नाभावों विद्यते खतः” 
वचन ओर सांख्यका सत्का्यावाद भी इसी सिद्धान्तका 
समर्थन करते है! । इस प्रकार एक अविनाशी और शाश्वत 
सत्के विज्ञान स्वीकार करता है । 


अब चित्‌की बात सुनिये | प्रयोजन-मूलक प्रमाण 
((८९०।०६००व 0००) पर ध्यान देनेस मालूम पड़ता है कि, 
इस ब्रह्माण्डका जितना कर्म है, वह सब किसी एक प्रये- 
जनके लेकर हो रहा है और उसी प्रयेज्ननकेा लेकर सृष्टि 
बढ़ी चलो जा रही है। यह उद्देश्य किसी विवेकी जेतनमें 
ही सम्भव है, विचार-विहीन जड़मे नहीं, इसलिये चिव॒का 
अस्तित्व सिद्ध दोता है। यह नित्य है; क्योंकि इसे अपने 
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जन्म और मरणका पता नहीं है। 

में चेतन हू, ऐसा प्रवाह कभी नहीं टूटतां। जाग्रदव- 
स्थामें चेतनके द्वाराही सब अनुभव होते है', स्वप्नावस्थामें 
भी स्वप्तका अनुभव चेतनको होता है और सुषुध्ति (स्वप्न- 
शान्य निद्रा) में भी चेतनका अनुभव रहता है; क्योंकि जौगने- 
पर वह कहता है कि, “मैं खुखले साया ।” क्लोरोफार्मकी 
बेहेशीमें भी चेतन है; क्योंकि इस अवस्थामें भी हलूखल 
(२९८/]९८४ ॥८४00७) रहती है। वेज्ञानिकोंके द्वारा सुषुच्ता काट- 
कर मेढ़कके मस्तिष्कको उसके शरीरकी शिराओंसे भिन्‍न कर 
देनेपर भी उसके किसो अड्भमें तेजाब लगानेपर उसका 
हाथ डस तेज़ाबको जगहकों रगड़ने लगता है | इससे सिद्ध 
होता है कि, उस मेढ़कके हरूचल करनेवाले अड्भमे खेतन- 
शक्ति है। 

यद चखित्‌ मलुष्य, पशु, पक्षी आदि सबमें हे । सर जरा- 
दीशचन्द्र बसुने वृक्षों और धातुमोमें भी चेतन-शक्ति बा 
चेतन्य माना है | अन्य जड़ पदार्थामें भो चतन्य है। सर 
बखुने अपने “#&ाविणाब)ं 70त79 नाभमके श्रन्धमें प्रमा- 
णित किया है कि, नेत्र-शक्ति (शानेन्द्रिय-शक्ति) जड़ पदा- 
थॉ में भी है । जीवित नेत्रोंमिं विविध शक्तियों (प्रकाश, 
उष्णता आदि )से जा विकार हांते है, वे ही विकार 
वछ्छसु महोदयके बनाये हुए कृत्रिम नेत्रोंमें भी द्ोते है । 
असछऊ बात तो यद्द है कि, जबतक जड़में चेतन्य नहीं 
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रहेगा, तबतक चिलृकों जड़का ज्ञान ही नहीं होगा; क्‍्येंकि 
मिनन-भमिन्‍न सशाओं में किसी प्रसारका भी मेल-मिलाप 
नहीं हो सकता--मेल-मिलापके लिये उनमें समानता आच- 
श्यक है । इधर हमें जड-जगत्‌का अनुभव द्ोता है, 
हम शानेन्द्रियांके द्वारा बाह्य पदार्थोको अपनो चित्‌-शक्तिमें 
लाते है! । इससे मालूम होता है कि, बाह्य पदार्थोमें 
वा जड़ मात्रमें हमारी चित्‌-शक्तिसे मेल करनेवाला चौतन्य 
अवश्य है । 

बुद्धि, अहड़ुार, पश्चतन्मात्राओं और मन आदि एकादश 
इन्द्रियोसि सूक्ष्म देह बनती है । यद संस्कारों और इन्द्रि- 
येांका अड्डा है । उझृत्युके अनन्तर इसी सूक्ष्म देहके साथ 
चेतन-शक्ति अन्य स्थूल देहमें चली जाती है--स्थूछ-देहके 
विनाशके साथ चेंतनन्‍्यका विनाश नहीं होता । अखबारोंमें 
जो हमें बराबर पढ़नेको मिलता है कि, अमुक बालकने 
अपने पूव जन्मकी अमुक बात बतायी, बरेलीके जगदीश- 
चन्द्रने अपने प्रथम जन्मकी सारो कथा झुनायी वा 
द्ललीकी शान्ति कुपारीने अपने पहले जन्मका सद्चा- 
सच्चा वर्णन किया, बह सब चैतनकी नित्यता सिद्ध 
करते है | 

यहाँ दे। सन्देह उठ सकते है! | पहला यह कि, 
यदि जड़मात्रमें चेतनशक्ति है, ते 'मृत'का क्‍या तात्पर्य 
दे ? इसका उत्तर वैज्ञानिक यह देते है' कि, सृतक 
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देहमें भी चेतन्य हैं, दन्द्रिय-शक्ति भी है; परन्तु उसमें 
जीवन-तक््य ( 770(0725० )की बह दशा नहीं दे, 
ताकि उसमें जीवन-सलिन्ह दिखाई पड़े । विजल्ीके सर्थ - 
व्यापक द्ोनेपर भो जेसे बिगर्ड हुए बल्व वा बिजलोके 
लट्ट,में. बिजलोका प्रकाश नहीं द्वोता, वेसे ही मृत 
शरीरमें चित और इन्द्रिय-शक्ति रहनेपर भी, जीवम- 
तत्त्वके बिगड़ जानेपर, वे अपनेके। मस्तक देहमें प्रकट नहीं 
कर सकते । 

दूसरा सम्देदह यह होता ?ै कि, यदि मस्तक शरीरमें 
सब कुछ रहता ही है, ता फिर उसमेंसे निकलकर 
चेतन आदि कंसे चले गये ? इतका उत्तर यदद है कि, 
सर्वव्यापक चैतनमें अहंभावफे कारण वेयक्तिकता भा जाती 
है और इसीके कारण सूक्ष्म देह निकम्मी स्थूल देहके 
छोड़कर दूसरी स्थूल देहमें चली जाती है | केवल अहं- 
भावके हो कारण प्रत्येक शरीरमें रहनेवाला चित्‌ अप- 
नेका परिमित व्यक्ति समझने रूगतो है--यह बात खास 
ध्यान देनेकी डे । यदि विज्ञान ग्उतक स्थूल देहके जीबित 
कर सके, ते सुक्ष्म देह बाहर जाकर भी मस्तक शरीरमें 
वापल चलो आवेगी ओर पूछ्वत्‌ संस्कारोंबाला मनुष्य 
पुनः उठ बेंठेगा । विज्ञानमें ता नहीं; परन्तु यागमें यह 
शक्ति विधमान है । फलत: चेतना सर्वव्यापक और 
न्त्थि है। 
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कारबन, आक्सीजन, हाईड्रोज़न, नाइट्रोज़न, सलूफर 
और फास्फरस भादि पदार्थोका विचित्र संमिश्रण श्ोटा- 
प्लाज्म वा कललरस ( जीवनतत्त्व ) है--यद् सब जानते 
हुए भी वेशानिक जीव-सृष्टि नहीं कर सकते; चेतना 
लानेकी उनमे क्षमता नहीं है । इसके सिया विना द्रष्टा 
(चेतन )के दृश्य (जड़ ) का ज्ञान नहीं हो सकता, इस- 
लिये जिस समय कललरसकी, चेतनाके साथ, उत्पत्ति 
हुई, उस समय भी एक चेंतन-शक्तिकी जरूरत थीं; नहीं 
ते कललरसका शान ही नहीं होता । यह कहा जा 
सकता है कि, फललरसकी रचनाका अनुमान किया जा 
सकता है; परन्तु यह ठीक नहीं; क्योंकि एक बार किली 
पदार्थके चेतनके द्वारा प्रत्यक्ष होनेपर ही उसका अनुमान 
किया ज्ञा सकता है । फलतः चेतन नित्य है । 

कुछ वेशानिक कदते है कि, जेसे सर्व-व्यापक विद्य त्‌- 
शक्तिका बल्बके ढ्वारा प्रकट किया जाता है, बसें ही सच्चे- 
व्यापक चेतन्यके देहमें प्रकट किया जा सकता है, जीवन- 
तस्वका निर्माण किया जा सकता है और ताजे मुदे के 
उठाकर बेठाया जा सकता है | इस तरहकी जिन्तामें इन 
दिनों बढ़े-यड़े वेज्ञानिक लगे हुए है' । परन्तु कुछ पेशानिक इस 
बातकेा असभ्मव सम कर येगकी शरण जा रहे है । 
जो दो; फिन्तु इन दोनों तरहके वेज्ञानिक चेतनका नित्य 
ओर ध्यापक मानते है ओर कुछ ते जड़का चेतनमय 
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मानकर “वेज्ञानिक अद्वतवाद” भी सिद्ध करते है । 

कुछ वेश्लानिकोंका मत है कि, दिन, पक्ष, मास, ऋतु 
आदिकी नियमित क्रियाएं बुद्धि-पूर्णवक हुई है" और जड़ 
ईथरमें बुद्धि नहीं; इसलिये वह सष्टि-रचना नहीं कर सकता | 
सृश्टि-रचना करनेवाल। चेतन है, जो नित्य है और बहुत 
सम्भव है कि, चेतन ही मुख्य है । 

सर ज़गदीशचद्र वखुका मत हैं कि, विभिन्‍न आका- 
बके जीवॉमें यन्त्रके द्वारो प्रतिघात ( 7777980६ ) करनेसे उस 
यन्त्रके द्वारा उसका जो लेखऊ्े आक्रारका प्रतिफल होता 
है, वह एक ही प्रकारका होता है; इसलिये सभी चेतन 
एक ओर स्वतन्त्र है। 

पाठकें को ध्यान देना चाहिये कि, सतू और चित सस्ब- 
न्धमें आधुनिक वेज्ञानिक इतनी दूरतक “सत्यके निकटतम 
प्रदेश”में पहुचे हैँ । आनन्दके सम्बन्ध उनका जो मत है, 
डसे भी अब झुन लीजिये । 

यदि संखारमें केवछ दुःख रहे, आनन्दका नाम नहीं 
रहे, तो जीवन भार हो जाय और प्राणी आत्म-हत्या कर 
चेठे । इलीलिये मद्ादुःखमे भी आनन्द मिला रहता है। 
तस्वज्ञानके अनन्तर आनन्द ही रह जाता है | मनुष्यकी 
स्वाभाविक इच्छा आनन्दमय बननेकी है। अपने भीतर दृवृष्टि 
करनेसे बड़ा आनन्द मिलता है। विषय-भोग भी आननन्‍्दके 
लिये दी किया जाता है। और तो क्या, मनुष्य सारे 
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कर्म दुःख-निवृत्ति और आनन्द-प्राप्तिके लिये ही करता है। 
इन सब बातेसि मालूम पड़ता है कि, आत्माका स्वभाव ही 
आनन्द्मय है; इसीलिये बह दुःख, अहंकार आंदिके पदेके। 
हटो कर आनन्दमें ही विलीन रहनेकी चेष्टामें निरत है । 

आनन्दकी साधना और अभिव्यक्ति संगीत है । सम 
निरीक्षणसे मालूम हुआ है कि, प्रत्येक प्राणी संगीत गाता 
है | प्रसिद्ध वेशानिक सर वेड्डुट रमणने ते यहाँतक सिद्ध 
किया हैं कि, सारे द्रव पदार्थ (,4०५05 ) राग-रागिनी गाते 
है' | दरवोंकी संगीत-घारा अप्रतिहत है | ऊंची ध्वनि होनेके 
कारण मनुष्य उस आऑनन्दधारामें अवगाहन नहीं कर 
सकते थे; इसलिये रमण महोदयने यन्त्रोंके द्वारां उस 
ध्वनिको इतना नीचे उतार दिया है कि, अब कोई भी मनुष्य 
डस लहरीमें गोते लगा सकता है |! विविध द्व॒व्रोंकी विभिन्‍त 
राग-रागिनियाँ है” और प्रायः उन सबके पयानो आदि 
बाद्य-यन्त्रोंके साथ मिलाकर डा० स्मणने संगीत-सम्मेलनसा 
कर दिया हैं। 

प्रत्येक मनुष्य वा जीवमें कुछ न कुछ आनन्द रहता 
है--पूर्ण नहीं; इसलिये मालूम पड़ता है कि, एक ऐसी 
पूर्ण आनन्द-सत्ता है, जिसका कुछ-कुछ अंश सबके 
मिला है। स्वामी रामतीर्थने एक बार कहा था कि, चापलूसी 
फरनेसे जोवका आनन्द मिलता है; क्योंकि चापलू्सीसे 
उसे अपने आनस्द-रुपकी याद हो आती है। 
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इन सब बातोंसे माल्दूम पड़ता कि, सत्‌ (>8/९7००) 
ओर चित्‌ ((१००४९४०प५7८०५४) की ही तरह एक अखण्ड आनन्द 
सत्ता (8059) है, जो सनातन और एकरस हैं। असल बात 
ते यह है कि, जो सत्ता (सत्‌) नित्य है, वह अज्ञानमयी होकर 
अथवा ज्ञानसे शून्य होकर और दुःखिनी होकर नित्य 
नहीं दो सकती; क्योंकि अशानी और दुःखीक्रा बराबर 
ही विनाश होते देखा गया है । इसीसे बेदान्तने प्रक्मको 
सश्चिदानन्द माना है ओर सत्‌, चित्‌ तथा आनन्दकों एक 
ही कहा है | अनेक पदार्थोंके नित्य माननेले एकसे 
दूसरेकी सीमा बाँध जायगी और ससीम पदार्थ कभी 
निय नहीं हा सकते | जो तत्व अखण्ड, असीम, अपरि- 
छिन्‍न और एकरस नहीं हे, वह नित्य नहीं हो सकता | 
इसीलिये वेदान्तने अद्वेतवाद्‌ वा एक ही ब्रह्म-तस्व 
माना है, जिसके सत्‌, चितू और आनन्द स्वरूप लक्षण 
कहे गये हैं। इधर वेज्ञानिक सत्‌, खित्‌ और आनन्दको 
अविनाशी मानते हुए भो तीनोंकोीं पृथक्‌-पृथक मानते 
हैं--अधतक सबकी एकरूपता नहीं सिद्ध कर सके है | 
दाशेनिर भिक्ति और अपने अनुमानपर कुछ वैज्ञानिक 
तानांकी एकरूपता मानते है' और कुछ, सम्भव हैं, आगे 


चलकर वेदान्तीय एकरूपता मानने लगे वा सिद्ध कर 
डाले! । 
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विज्ञानकी बारीक बातोंमें ईश्वर 


“(99 6 र४(पा८ 64 ९ ?िएछ००) ए०7)त"” (928) 
में प्रसिद्ध वेशानिक एडिगटन साहबने कहो था--“कोई 
अज्ञात कारण कसी अज्ञात क्रिया-कलापमें प्रवृत्त है 
और हम इल भोतिक जगतके परेके पदार्थके विषयमें 
कुछ भी नहीं फह सकते ।” अध्यात्मवादके सम्बन्धमे 
अधिकांश वेज्ञानिकांकी कुछ ऐसी हो सम्मति है। इस 
सम्बन्ध्में वे अज्ञात, 'अज्ञेय', 'सन्दिग्ध! आदि शब्दोंका 
ही प्रयाग किया करते है! । असल बात यों है कि, 
अध्यात्मवाद विज्ञानके दायरेके बाहर है और विज्ञानकी 
खोजे! भी अभी अधूरी हें--यह बात हम पहले भी लिख 
चुके हैं! | ज्ञिन सर आलिवर लाज सर विलियम कफ, 
स्व0 सर आयानन, स्व> मि० स्टेड, मि० मायर आदि विज्ञान- 
प्रेमियोंने दशनशाख् और  अध्यात्म-विद्याकी सरणि 
पकड़ी है, वे इस दिशामें कुछ कृत-कार्य भी हुए हैं; 
परन्तु जिन्होंने विशुद्ध जड़वादको कोटिका आश्रय लिया 
है, वे आध्यात्मिक विषयेंसे केासां दूर रह गये है । 
आगेकी पढ्ितयोंमें, उदाहर्णके साथ, इन बातेका स्पष्ठी- 
करण पढ़िये । 

गैज्ञानिकांके जे सौतिकविज्ान, प्राणिविज्ञान और मने- 
विज्ञान नामकफे तीन बड़ शास्त्र हैं, उनमें प्रकृति, चेतन 
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( हप८०ा5ट20०४५ (एत0 ) की शक्तियोंका बिलकुल 
अधूरा ही ज्ञान हो पाया है। जिजशासुओंके विज्ञानसे पता 
नहीं मिलता कि, क्योंकर प्राकृतिक मन जड़-चेतनकी 
सन्धियेंकिा नियन्त्रित कर रहा है | प्राणि-विजशञानके मतानुसार 
चोतन्यंका अन्तिम रूप (०) ( जीविताणु ) है; परन्तु यह 
उसे पता नहीं कि, संलमें जीवनका स्रोत क्या है ? यह 
माना कि, सेलके केन्द्रमें उसका चौतन्य है; परन्तु डखका 
सूल कारण ओर उरत्पत्ति-रहस्य क्या है, इसका पता प्राणि- 
विशान कुछ भी नहीं बताता | क्‍या पहले चोतनका एकदम 
अभाव था और परमाणओंका मेल होते ही, एकाएक, जड़से 
चेतनकी उत्पत्ति है। गयी ? परन्तु जड़स चेतनकी उल्पत्ति 
मानना ठीसा ही हैं, जेला यह मानना कि, अन्धकारसे 
प्रकाशकी उत्पत्ति होती है, अन्चकार जनक है और प्रकाश 
जन्य ! सर आलिवर लाजने अपनी “3९४०॥१ 7#एथआं०४? 
नामकी पुस्तकमे ओऔर मैकूडगल साहबने अपनी “(006७ 
[०६६०६)587. 800व खाशशएध्य ९४००० नामक 
पुस्तकमें यह यात मानी है कि, अव्यक्त रूपमे चेतनकों प्रथम 
ही विद्यमानता माने क्ना सेलके केन्द्रमे एंकाएक उौतन्यका 
विकास समभमें नहीं आता | लायड मार्गनकी भी कुछ ऐसी 
ही दलील है। किन्तु इन तोनें पुरुषोकी ट्रष्टि कुछ दाशनिक 
भी थी। 
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पृथिघी कब बनी ? इस सम्बन्धमें नेशानिक्रेंक फितने हो 
मत थे। परन्तु अब यूरेनियम, रेडियम आदिको खेज़ोंसे 
जैज्ञानिकांने पृथिबोकी आयु दो अरब वर्षोंकी मानी है। 
किन्तु हमारे पश्चाड्रोंमे जो सष्टि-रचना एक अरब सत्तानबे 
करेड़ बर्षो की लिखी है, उसे, इन खोाज़ोंके पहले, गैशानिक 
अपेक्षाकी दृष्टिसे देखते थे ! 

अब दोश।निक यद भी मानने लगे है! कि, अखिल ब्रह्माएड- 
की अपेक्षा हमारी यह पृथिवी एक फणके बराबर भी नहीं है। 
परन्तु इसके पहले जब हम फहते थे कि,--“अस्य ब्रह्मण: 
समनन्‍ततः स्थितानि अनन्त-के टिब्ल्लाएडानि समुज्ज्वलन्ति,” 
तब ठीज्ञानिक मजाककी हंसी हँल दिया करते थे ! 

वेज्ञानिक कहते हैं' कि, शक्तिका प्रवाह निम्नमुख 
है--प्रलयकोी ओर है। किली एक चीजमें पाँच हजार डिग्री 
से'टीप्रडकी गर्मों है और दूसरीमें दे हजारकी, ता 
तापका प्रवाह पदलीसे दूसरीमें तबतक होता रहेगा, जब 
तक देशनोंमें शक्तिकता समता न आ जाय । ब्रह्माण्डमें सू्येकी 
तरह अनेक शक्ति-केन्द्र हैं, जिनकी शक्ति आकाशमें सतत 
विशीर्ण हो रही है । क्‍यों ? वही शक्तिके सम-वितरणके 
लिये । विज्ञान-वादियोंका मत है कि, यह प्रयाह जारी 
रहेगा और एक न एक दिन सारी प्रकृति, शक्ति बनकर, 
आकाशमें फेल जायगो--सारे काये बन्द हो जाय॑गे-- 
मद्दाप्रलण उपस्थित हो जायगा ! इसके अनन्तर ? 
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इसके अनन्तर बविजञानके मतसे फिर सरृद्ठचि होनेका केाई 
उपाय नहीं हे-सदा महाप्रढथ बना रहेगा ! (इस 
बातके भो सांख्य-कर्ता महि कपिलने हजारों ध्ष पहले हो 
कहा था ।) इसे ही उन्होंने साम्यावसथा (प्रकृति) 
कहा है । यद्यपि डा० औन्‍्स आदिका मत है ( और 
ठीक मत है) कि, विश्वके बाहर किसी कारणके हमें 
पुनः सृष्टिफा फारण मान लेना चाहिये | परन्तु इसके 
लिये केाई वेजशञानिक आधार नहीं है । 

परन्तु ऋग्वेद ( १०६०३ ) कहता है कि-- 

“सूर्याचन्द्रसलो धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ । 
दिव॑च प्थिबी चान्तरोक्षमथी स्वः ॥” 

अर्थात्‌ पूर्व फालके अनुसार ही ईश्वरने सूथ, 
चरद्मा, सुखकर स्वर्ग, पृथिवी और अस्तरीक्षके 
बनाया । 

मतन्टब यह हुआ कि, सृष्टि और प्रलय नेसगिक- 
प्रवाह गत और परस्परापैक्षी क्रम है, जिन्हें ईश्वर चलाते 
है! । पूर्ष सुष्टिमें जले लूथे आदि शक्ति-केन्र थे, गैसे 
ही महप्रध्यानन्तर भी चेतन-शक्ति ( ईश्वर ) के द्वारा ये 
स्पस्थानों में अवस्थित किये जाते है। इन शक्ति-केन्द्रोंके 
द्वारा ही सृष्टि-प्रवाद चलता है । 

पाठक पढ़ चुके है! कि, ऋण-विधु त्‌ (6८४०४ ) 
और घन-विधुत्‌ (7०४00 ) से ही साश विश्व बना 
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है--प्रक्कत और शक्ति ( 'शिक्वाश धापे की678५ ) इन्हीं 
दैनोंसे प्रखझूत है! । सभी इन्हीं देने विद्यूछ्ोंस बने 
हैं'-केबल ऋण-विद्य सके संख्या-मेदके कारण वदार्थ-नानात्व 
हैं । परमाणु विद्यु दुरूप है--विद्य,त॒र केबल ऋण-घनात्मक 
प्रकाश हैं । 

विजशान-वेत्ताओका यह सिद्धान्त था कि, प्रकृति 
अखण्ड हैं और इसी अखण्डताके कारण शक्ति एक 
स्थानसे दूसरें म्थानमें पहुंचती हैं--आधक्की गर्मों लोहेमें 
जाती है| परन्तु इधर जो को टप्त थ्योरी (७००६० 9079) 
निकली है, उसने यह सिद्ध किया है कि, प्रकतिको अखण्डता 
(९०ाह्णाए) ठीक नहीं है; क्योंकि शक्ति मेढ़ककों 
चालसे क्वेटा (छोटे-छोटे बंडलें) में स्थानान्तर होती है । 
तात्पर्य यह कि, जेसे प्रकृत्तेकि कण परमाणु है, चेसे ही 
शक्तिके कण भी परमाणु है' | तो क्या जड़ परमाण ही 
चेतनका कार्य करते है ? इसी समस्याको हल कर्नेके 
लिये शायद दाशेनिक-शिरोमाण हवाइट हेड साहबने पर- 
माणुको चेंतन्‍्य धमवाला मान लिया है ।जो हो; परन्तु 
इसमें तो सन्देह हो नहीं कि, वेज्ञानिकेंको नते शक्तिके 
ठीक रुपका ज्ञान हो पाया है, न उन्हें प्रकृति और शक्तिके 
सम्बन्धका ही । इस सम्बन्ध उनका सिद्धान्त एकदम 
अस्थिर है । तब हम क्यें नहीं घान ले' कि, “शक्तिरस्त्येश्व- 
री काचित्‌ सर्व-शक्ति-नियामिका” ( पेली एक ईश्वरी शक्ति 
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है, जो एकरस है, अखण्ड है ओर सारी शक्तियोंका नियत 
संचालन करती है ) ! 

विज्ञानकी एक ओर बारीक बात भी छुन लीजिये। 
विज्ञान-विद्‌ विश्व-केन्द्र, मध्याकषण-शक्ति, रूम्बाई, चजन 
आदिकी कल्पनाओोमें न्‍्यूटन साहबके हालतक शिष्य बने 
हुए थे । परन्तु वत्त मान यहूदी वैज्ञानिक डा० एलबटे आइन- 
सस्‍्टाइनने, एक अभिनव कटपना करके, इन सब फकह्पनाणओंको 
निकम्मी बना डाला है। आइनस्टाइनके सिद्धान्तका नाम 
है अपेक्षाचाद्‌ वा सापेक्षताद ( रि९/०४४7४ ) | इसके बलपर 
उन्होंने कल्पना की है कि, उक्त सब कव्पनाएं देश-कालसे 
सापेक्ष है'।। अपेक्षातादके अनुसार विश्वका केन्द्र सर्वेत्र 
है। हममेंस प्रत्येक व्यक्ति विश्वकी नाभिपर है, जिसका 
अपना-भपना देश-काल चौखटा है! इस पदम्जरमें वह जड़ा 
हुआसा है। आइनस्टाइनके सिद्धान्तानुसार देशकाल बिनत 
( 077४०० ) है" और जहाँ पदार्थ सेबस अधिक है, वहाँ 
बविनति वा झुकाव ( (:एाए०८पए८ ) सबसे अधिक है। जिस 
पथसे सूर्यकी चारो ओर पृथिवी घूमा करती है, उसका कारण 
न्यूटनवाला आकर्षेण-नियम नहीं है, बल्कि आकाशमें पृथिवाके 
लिये उस पथके लिया दूसरा कोई पथ ही नहीं है । सूर्य-रृत 
विनति और निज प्राकृत-पदार्थं-रूत विनतिके वशमें होकर 
पृथिवीको उस पथसे जाना हो पड़ता है। आइनघ्टाइनका 
मत है कि, इस धरित्रीपर जा चीज़ एक गज हलरम्धी है, वही 
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फी सेकंड डेढ़ छाल मोलकी गतिसे चलनेपर आध गज 
रह जायगी और एक लाख छयासी हजार मील गतिसे 
खलनेपर तो उसमें कुछ भी लम्बाई वा वजन नहीं रह 
जायगा ! 

कहा जाता है कि, आइनस्टाइनके इस अपेक्षावाद रो 
समभनेवाले संसारमें “बारह” ही व्यक्ति है ! बास्तवमें 
साड्रोपाड़ अपेक्षावांद समभनेके लिये गणितशास्त्रके ऊंचे 
शानकी आवश्यकता है। गणितका ऐसा ज्ञान हमें नहीं हैं; 
इसलिये ब्रह्माण्डके लमस्त चराचरके सम्बन्धमे जा आइन- 
स्टाइनके विचार हैं, उन्हें याथातथ्य रुपमें समक लेना 
हमारे लिये जरा टेढ़ी खोर है। आइनस्टाइनकी फल्पनाएँ 
इतनी कष्ट है' कि, उन्हें बखूबी समफकर पचा लेता और 
साधारण पाठकेांके विचारमें उन्हें उतार देना ५क बड़े 
मनीषीका काम है। हाँ, कई विषयेके सम्बन्धमें ऊपर जो 
हम आइनस्टाइनका मत लिख आये है', उससे हमारी घारणा- 
का कुछ आभाल पाठक्नेका मिल खकता है। यहाँ हम इस 
वादकी कुछ मूल और मुख्य बातोंकेा लिखेंगे। इसे हमारे 
पाठक भी रुथिकर समझे गे । 

आइनस्टानका पदला नियम है कि, “निम्पेक्षता एक 
असम्भव कल्पना है; न गति निरपेक्ष है, न समय निरपेक्ष 
है, न आकाश निरपेक्ष है।” आइनस्टाइनने सबसे पहले इश् 
सिद्धान्तकों स्थिर किया कि, कोई ज्ञान निरपेक्ष नहीं हो 
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खकता; संसारकी निखिल वस्तुओंका ज्ञान और माप किसी 
अन्य वस्तुकी अपेक्षासे ही हो सकता है । मान लीजिये 
कि, सारे आफाशमें एक गेलक स्थिर हैं, सभी ग्रद्द विनष्ट 
है। गये हैं, तो उस गेालककी गति वा स्थिर्ताका शान 
होना असम्भच है, चाहे वह प्रतिपल एक लाख मील# वेग 
से चल रहा हो, चाहे दे। लाख मीलके वेगसें; क्येकि किसी 
दूसरा बस्तुस उसका फासला घट-बढ़ नहीं रद्दा है। इसके 
अनन्तर आकाशमें दूसरे गे।लकके आनेकी कट्पना की जिये। 
इन देने गेोालकेमिंभी यदि सतत समान देशान्तर रहता 
है, तो हम नहीं जान सकते कि, देने समान गतिसे एक 
ओरके जा रहे हैं वा स्थिर हैं; क्योंशि दाना ही अवस्धा- 
ओ'में समान व्यव्धान रहेगा। यदि देने गेलफमिं प्रतिपल 
१० मीलके हिसाबसे फासला बढ़ रहा है, ता भी हमें इस 
१० मोल प्रतिपलकी सापेक्ष गतिके अतिरिक्त किसी भी 
खाथनसे किसी वास्तव गतिका ज्ञान नहीं हा सकता, चाहे 
एक १०० मील क्षौर दूसरा ११५० या ६० मीलके वेगसे चल 
रहा हो, चाहे एक ५०० और दूसरा ५६० या ५४० मीलके 
वेगसे चल रहा हो अथवा एक स्थिर हो और दूसरा १० मीलके 
चेगसे चल रहा हो या दोनें विपरीत दिशाभोंमे ५-५ 
मीलके बवेगसे चल रहे हों । इन सारी अवस्थातोमें हमें 
उनकी प्रतिपल १० मील सापेक्ष गतिका ही ज्ञान होगा । 


इसी प्रकार देसे तोन, तीनसे चार ओर बढ़ते-बढ़ते कत्त - 
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मान सूर्य, चन्द्र, पृथिवी, नक्षत्र आदि गाोलकेंकी कल्पना 
हम कर सकते हैं | हाँ. इनमेंसे किसीको स्थिर मानकर 
हम अन्यकी सापेक्ष गतियोंका ज्ञान प्राप्त कर सकते है; 
परन्तु देशमें निरपेक्ष गतिका शान हम किसी भो साधनके 
द्वारा नहीं प्राप्त कर सकते। 

फदाचित्‌ हमारे पाठकेंके ध्यानमे सापेक्षवादका सिद्धा- 
न्‍त आ गया होगा | इसे ज़रा और सरलतासे ध्यानमें 
लाइये | एक आदमोकेा एक वस्तुके खट्टी होनेका क्ञान 
होता है और दूसरेको उसी वस्तुके मोठों होनेका, एक 
मनुष्यकों तापकी आवाज खुनाई देती हैं और दूसरेका 
नहीं । तच्चवा।दयें ओर वास्तविकतावादियोंमें यहाँ विवाद 
होगा कि, वह वस्तु खट्टी है या मोौठो ओर वस्तुतः शब्द 
हुआ या नहीं? यहाँ अपेक्षावाद कहता है कि, एकके लिये 
खट्टी होना ओर शब्दका द्ोना उतना ही सत्य है, जितना 
दूसरेक लिये मीठी होना और शब्दका न होना सत्य है। वम्तुतः 
यह सत्य हे या वह, इसका निणथव ज्ञाता और बाह्य 
जगतूकी अपेक्षास ही द्वो सकता है। इसी प्रकार संखसा- 
रके किसी भी विषय वा वस्तुका ज्ञान केवल आपेक्षिक 
है, निरपेश नहीं, घस्तुत: नहीं । दमारे अनेक दाशेनिक 
ग्रन्थोंमें भी इस अपेक्षावादका समझाया गया है । 

एक दूसरा उदाहरण लीजिये । तूफानमें कोई पेड़ 
डलड़ कर गिर ज्ञाय और वहाँ कोई सुननेवाछे न हो, ते 
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चस्तुत: शब्द हुआ या नहीं ? 

यहाँ. तस्ववादी फहेगा कि, शब्द नहीं हुआ ओर 
वाध्तविकतावादी कहेगा कि, शब्द हुआ। अपेक्षाबादी कहेगा 
कि, यदि पेड़ गिरनेके समय खुननेवाला था, तो शब्द 
हुआ और यदि नहीं था, तो शब्द नहीं हुआ । यदि छुनने- 
वाला हों और पेड़ न गिरे, तो भी शब्द नहीं होगा 
और यदि पेड़ गिरे ओर खुननेवाला नहीं हो, तो भी शब्द 
नहीं होगा । मतलव यह कि, शब्दका होना सुननेवाले 
(ज्ञाता) और बाह्य जगत्‌की अपेक्षापर निर्मर है | खुन- 
नेवालेकी अनुपस्थितिमें रस्सी आदईदिमि बाँध कर इस तरह 
भी पेड़ गिराया जा सकता है कि, शब्द ही नहां। इस 
दशासे पेड़के पतनमें शब्दका अनुमान कर लेना दोषदुष्ट दो 
जायगा । इसीलिये अपेक्षावादी यहाँ अपने मतकेा ही 
प्रबलतम मानता है | 

हमारे विचारस इस सिद्धान्तमें कुछ दाशतिक बिचा- 
रसे हैं और इनसे ईश्वर-सिद्धि भी हो जाती है। 
चम्तुतः सारा जड़-जगत्‌ द्वश्य है और द्र॒ष्टा वा शाता 
चैतन है । द्र॒ष्टाफी अपेक्षासे ही द्वृश्यका अस्तित्व हो 
सकता है; इसलिये सभी दशाओंमें द्रष्टा, चेतन या 
इश्वरका मानना आवश्यक है । वेशानिफोंके मतसे द्वश्य 
नित्य है; इसलिये द्वष्टा ईश्वर भो नित्य है। अनेक 
अपेक्षावादी ईश्वरफों नित्य मानते भी हे । अपेक्षावादका 
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खण्डन करनेवाले सर आलिवर लाज आदिने तो ईश्व- 
रफो नित्य सल्‍्य माना ही है । 





अध्यात्मवाद और वैज्ञानिक 

सन्‌ १६३२ ई०में लंडनकी ''क्रिश्वियन एपिडेस सोखाइ- 
टी”ने वहाँकी विश्व-प्रसिद्ध वेशानिकोंकी संस्था “रायल 
सेासाइटी के सभी फेले लोगोंके पाल एक प्रश्नावली लिख 
भेजी थी, जिसमें ये छ प्रश्न थे-- 

(१) क्‍या आपका ऐला विचार है कि, आधुनिक अग्में 
उन्नत वेशानिक विचार धामिक विश्वासमें सहायक हो सकते 
है ? 

(२) क्‍या आप अध्यात्मक्षेत्रका अस्तित्व मानना डच्ित 
समभते है ? 


(३ ) क्‍यों आपको विश्शस है कि, झुत्युके पश्चात्‌ नर- 
नारियोंके व्यक्तित्वका अस्तित्व गहता है? 

(४ ) क्‍या मनुष्य, कुछ अशोंमें, अपने कमें'के लिये 
उत्तरदायी है ? 

(५) क्‍या आपके विचारमें विकासवाद ओर स्ृष्टि-कर्त्तामे 
साथ-साथ विश्वास रखा जा सकता हैं ! 


( ६ ) क्‍या प्राकृतिक विज्ञान ईसाके बताये हुए ईश्वरके 
पौदषेय स्वर्ज्ूपका निधेध करता है? 
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प्रश्नकर्ता ईसाई थे; इसलिये उन्होंने अपनी शौैलोसे 
प्रश्न किये है! । प्रश्न-कर्ताओंके आशा थी कि, संलारकी 
सबसे प्रतिष्ठित वेशानिक सरंस्थाके सभी सदस्योंके पाससे 
इन छहा प्रश्नांके उत्तर पा लेनेपर अध्यात्मबादके प्रति 
विज्ञान और वेशानिर्कांका रख साफ हो जायगा । परन्तु 
उनकी आशा पूरी फलवती नहीं हुई; बहुर्लाशमें अचश्य ही 
हुई; क्योंकि विश्व-प्रसिद्ध दो सौ वैज्ञानिकाने इन प्रश्नेंकि 
कुछ-न-कुछ उत्तर दिये । अध्यात्मक्षेत्रस एकदम अच्टग 
रहनेवाले वेशानिकास इससे अधिक आशा की भी नहीं 
ज्ञा सस्ती थी। इसमें सनन्‍्देह नहीं कि, इनके उत्तरोंसे 
घमके प्रति विज्ञानकी घारणा बहुत कुछ स्पष्ट हो गयी 
है । इन सभी उत्तरोंका संग्रह करके मि० सी० एल० 
द्वात्निज एम० ए० ने “दी रेलीजन आफ सायंटिस्ट्स” नामकी 
१६० पृष्ठोकी एक पुस्तक हा निकाल डाली है | इसका 
प्रकाशन लंडनके अनेरुट बेन लिमिटेडने किया हैं और 
मूल्य २ शिलिग छः पे'स हे। इस पुस्तकके आधारपर ही 
इन उत्तरोंके सम्बन्धमें कुछ चर्चा यहाँ की जा रही है, 
जो हमारे पाठक्रेंकेा रुचिकर प्रतीत होगी । 

पहले प्रश्नके उत्तरमें ६६ वेंशानिकाने पेली भाषा 
और भावका प्रयेश किया, जो अस्पष्ट था, २७ 
व्यक्तियांने निषेधात्मक उत्तर दिये और ७७४ ने पक्षमें उसर 
दिये । 
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कुछ वैज्ञानिकोंके उत्तर सुनिये-- 

प्रोफेलर एलबर्ट हाइम--'धामिक विश्वासका अवश्य 
सत्य मानना चाहिये । विज्ञानकी उनन्‍नतिले हम सत्यकें 
अधिफ निकट पहुच सकेगे | अतः विज्ञान भावी धमका 
सहायक हागा । साधारण घामिक विश्वासमें विनप्लताका 
अभाव है और इसका निषेध करनेमें भी विनप्रताथा अभाव 
है। मानव आत्माकेा इतनेल सनन्‍्तुष्ट हो जाना चाहिये 
कि, वह निरपेक्ष अन्तिम समस्याओंके समभनेमें सलवंधा 
असमर्थ है।” 

डा० फार--“मैं यह अवश्य मानता हूं कि आधुनक 
वेज्ञानिक घिचार घमंके अवश्य परिपोषक है, परन्तु उस 
सड्डीर्ण और खड्भुचित धमेके नहीं, जिसका कि, गिरजाघरोंमें 
प्रधार किया जाता है । बेज्ञानिकेंकी दृष्टिमें सत्य ही 
परम पवित्र वस्तु है; और, थे मानते है कि, सत्यकी 
सिद्धिके लिये प्रमाण होना चाहिये | इस प्रमाणके। निष्प- 
क्षताएं, निर्मेय हो कर, तकंकी कसोटीपर चढ़ाना चाहिये | अतः 
ये कसी साम्पदायिकतामें ससोम रहना कभी नहीं चाहेंगे 
परन्तु थे व्यर्थ विरोध भी नहीं फरे'गे। यह सृष्टि इतनी 
विचित्र है कि, बहुत सम्भव है कि, अनेक बाते ( जिनका 
अभी अनुसन्धान नहीं हुआ है) सत्य ही हों | सत्यक्षी जिशासा 
ही घशानिकांका लक्ष्य है; मोर, यही प्रत्येक उपयुक्त 
घमका भी लक्ष्य होना चाहिये।” 
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डा० ओटो स्टाप्फ--“आधचुनिक वैशानिक उन्‍नतिका जहाँ 
तक जड़वादके विरेधसे सम्बन्ध हैं, वर्दांतः वह घामिक 
विश्वासोंकी सहायिका हैं।” 

ग्लेब एनरेप--“हाँ, कमसे फम विरोधी नहीं है । विज्ञान 
खत्यकी खोज करना चाहता हैं | धर्मके अनुसार ब्रह्म सत्य 
है | अतः केाई फारण नहीं है कि, दे।नेंकी उन्नति 
साथ-साथ न हो सके |” 

खर एलफेड इईविग--"हाँ, इत विचारेति विचारवान्‌ 
जनताओं। मनवा दिया है कि, पुराने जडवादके सिद्धान्त 
कितने निरथंक थे । पुराने वेज्ञानिक्रांमें जे गली फह्ु- 
रता पायी जानी थी, वह ते। अब मर गयी -” 

सर गिलबटे वाकर--“नहीं, बाइबिलमें उल्लिखित सू चिट- 
ग्चना और धार्मिक विश्वासोंके ते विशेधी अवश्य हैं; 
पर धर्मके नहीं ।” 

डा० मैझेले- हाँ; क्योंकि ऑधुनिक वेज्ञानिक विचार 
विश्वकी भौतिकतामें सन्देह उत्पन्न करा रहे है'।” 

प्रों० चेटीक--"हाँ , आजकलके चेशानिक धिचारोंने 
पुराने जड़वादके विचारेंकेा हिला दिया है ।” 


डा० रौब--“में ते यह समझता हूं कि, विज्ञानने 
आधुनिक घेशानिकाों और धार्मिक उपदेश, देनेकि 
उनकी अज्ञानताफा परिचय फरा दिया है। ” 
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डा० फीथ-"हाँ, विशान आज़ अधिक उदार होता 
जा रहा है ।” 

डा० रैेंडल--"कुछ ते अवश्य इससे घबरा उठते हैं; 
परन्तु देनें। साथ-लाथ चल सकते हैं'। मुझे ते यह मालूम 
हैता हैं कि, ज्ये-ज्यें हमारा ज्ञान बढ़ता जाता है, टोों-स्‍्यें 
यह विश्वास होता जाता है कि. इन धघामिक विश्वासेंका 
मूल प्रचारक मस्तिष्क कितना भोंदू था; ओर, कुछ घामिक 
विश्वासेंमें ते बहुतसे बड़े ही आौंघे भाव सम्मिलित 
हो गये है ।” 

मैलोर--“में दे।नेंमें केई सम्बन्ध नहीं देखता । में धर्म- 
विज्ञान-संघर्षको समसस्‍्याके ही नहीं मानता ।” 

लो घेटूलियर--“न सहायक, न विरोधी ।” 

खबातिये-- “भ्रम और विज्ञान, देनोंका क्षेत्र अलय-अलग 
है। किसीके दूखरेमें बाधा नहीं डालनी चाहिये।” 

इन सारी सम्मतिग्रेका निषकर्ण इस प्रकार निकलता है-- 

(१) उदार धर्म और थ।म्मिक विचार सत्य है'। उनका 
विशानस केई विरोध नहीं है; बहिक विज्ञान उनका 
सहायक है। 

(२) बाइबिख वा किसी धर्म-अन्थके किलो शइृढ़िवादी 
धरका विज्ञानले विशेध है और विज्ञान उसे फिजूल 
समभता है । 

(३) वेशानिकेंका लक्ष्य सत्यकी खोज है---खत्यके 
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अधिक निफट पहुँचना है और जिस चपम्तका उद्देश्य सत्य- 
प्राप्ति है, डसका विज्ञान विरोधी नहीं है। 

(४) वेज्ञानिकोंका जड़वाद निरथंक ओर श्रान्त था-- 
उनकी कट्टरता बेमतलूब थी। 

(५) आधुनिक वेज्ञानिक खेजेंनि भोतिकवादकी जड़ 
हिला दी है, उसका खेोखलापन दिखा दिया हैं। 

(६) विज्ञानने रुढ़िवादी धर्मके प्रचारकांकी भी जड़ 
हिला दी है। 

(9) धम और विज्ञानके क्षेत्र अलग-अलग है, दे।नेंमें 
जिरेध री सम्भावना ही नहों है । 

ऊपरकी पक्कक्तियोंपर ध्यान देनेसे हमारे पाठकेांको 
मालूम होगा कि, इस प्रन्थमें विज्ञानके सम्बन्ध्भं हम 
अयने जेसे विचार लिख आये हैं, बसे ही इन वैज्ञानिकेकि 
भी है' | हम भी यही लिख आये है छि, वेश्लानिकेका 
लक्ष्य सत्यकरे लमीपतम प्रदेशमे पहुंचना है, अलग- अछूग 
क्षेत्र दोनेके कारण धमं और विज्ञानमें फोई बिशेध नहीं 
है, चेंशानिक गवेषणाए धर्मम्तें रहायक हें, बेज्ञानिकांक 
खोजे अधूरो है, विज्ञानवादियेके अनुसन्धानांसे जड़वाद 
अष्थिर हो गया है--उसकी जड़ हिल गयी है 
आदि आदि | वल्तुतः आइनस्टाइन और उनके ही समान 
विचार रखनेवालेने भौतिकवादकी नींव गिरा दी हैं और 
वेश्या निकेंके। एक पेसो दिशा दिखा दी है, जिसके अस्तित्वकी 
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सम्मावना ही उन्हें नहीं थो । अब वे सूक्ष्म ससारके रहस्यकी 
ओर बढ़ रहे है', धर्मकी निगूढ़ता सममनेफी जिशासां उनमें 
उत्सनन हो गयी है और त्कह्माण्डगत द्र॒ब्योमें उन्हें ईश्वरीय 
ज्योातिका आमाससा--सचिद्नन्द ब्रह्मयफी महिमाकी ऋलकसी 
मालूम पड़ने लग. गयी है। आशा है, विज्ञान-प्रेमी पाठक इन 
बरतेपर ध्यान देगे। 

अच्छा, अथ अध्यत्मक्षेत्रवाले दूसरे प्रश्नके होशानिक 
उत्तरोंढी ओर देखिये। १२१ सज्जनेनि इस प्रशनके हाँमें 
उत्तर दिये, १३ ने नमें और ६६ ने सन्दिग्ध | यहाँ यह बात 
विशेष ध्यानमें लानेकी है कि, उत्तरदाताओंमे अध्यात्म-द्षेत्र न 
माननेचालोंकी अपेक्षा अध्यात्म-स्षेत्र माननेंबालॉकी स्ख्या 
दसगुनो है। नमूनेके तौरपर कुछ उत्तर पढ़िये-- 





बहुतेनि ऐसा उत्तर दिया--“ज्ञान अनुभव ते उत्पन्न होता 
है और अयुमच मानलिक है वा चेतना-सम्बन्धी, भोतिक 
नहीं ।” 

एक वनष्पतिशासत्रीनी, लिखा कि.--“केवल जड़वा- 
दके आधारपर विश्वकी व्याख्या करनो सम्भव नहीं ।” 

एक भौतिक-वेत्ताका कहना था--“आजकलके भौतिक- 
शाख-बेत्ता, पूथवर्ती अड़वादियोंकी अपेक्षा, अधिक उदार 
है' । उन्हें हफसलेके समान जोव-विशान-पेत्ताओंके इस 
“विवारसे बिलकुल खसद्दानुभूति नहीं है झकि, परमाणु, उनको 
स्थिति और गति जान लेनेपर ही समघ्त इतिहास निश्चित 
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दो सकता दे ।” 

प्रो० लाडों--“मेरे विदारसे 'में! अध्यात्म-सत्ता है ।”! 

प्रे० बाट्सन--“मानव-क्रियाके बहुतसे ऐसे स्पष्ट क्षेत्र 
है', जिन्हें वेज्ञानिक साधनें द्वारा नहीं सममका जा 
सकता ।” 

सर पडिगटन--“हम परिस्थितिसे उत्पन्त अनुभवोंको 
भौतिकता-वा दियेके यन्‍्ञरों वा गणितक्ञोंके मापों द्वारा नहीं 
माप सकते |” 

प्रिसिपल रिचार्ड्सन--' क्या तुम यह भ्राशा करते हो 
कि, हमारे समस्त अनुभधोंका स्पष्टीकरण रसायन और 
भौतिक विज्ञान द्वारा हो सकेगा ? ऐसा कभी नहीं हो 
सकता । हमारे अनुभवेंका क्षेत्र इन विक्षानोंके क्षेत्रसे कहीं 
अधिक विस्तृत हैं ।” 

प्रो" हाल्डेन--"में तो अध्यात्म-क्षेत्रक अतिरिक्त और 
किसी क्षेत्रका विचार हो नहीं कर सकता ।” 

क्या केवल जड़वादी और विशानकफे अन्ध भक्त भारतीय 
युवक इन विश्व-प्रसिद्ध वेज्ञानिकोंकी अमूल्य सम्मतिय'- 
पर निगाद्द फेरेगे ? 

अब तीसरे प्रशनकी बात लीजिये , ११५ विशानवेत्ता- 
ओंने इस प्रश्नफकें अनिश्वचित उत्तर दिये, ४१ने विपक्षमें 
उत्तर दिये और ७३ने सृत्युके अनन्तर आटमाके अछ्ति- 
स्वमें विश्वास प्रकट किया । कुछ उत्तर दैखिये-- 
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प्रो० फार-' मैं यह कह सकता हूं कि, यद् समस्त 
विश्व इतना विस्मयकारक है कि, इसमें अनन्त जीवन 
असम्भव नहीं हैं। 'साइकिकल रिखये सेोखाइटी/'ने 
इसके सम्बन्धमें बहुतसे जेारदार प्रमाण भी प्रस्तुत किये 
है! | & » # में इतना हो कहे देता हूं कि, खत्यके 
पश्चात्‌ अस्तित्वका रहना असमस्मव नहीं है ।” 

प्रीं० हालडेन--“मत्यके पश्चात्‌ आत्माओंका पृथक पृथक्‌ 
अस्तित्व नहीं रहता है | वे सब ईश्वरके साथ एक! 
हाकर रहती है ।” 

खर राबटे हैडफिल्ड--“यदि दम खबका इस जीवनमें 
ही अन्त होना है, ता इसे प्रकतिकी शक्तिका व्यथे अप 
व्यय मानना चाहिये । पर यह असम्भव है |” 

प्रो० इंगे।लड--“झुत्युके पश्चात्‌ अस्तित्व ते रहता है; 
परन्तु पृथक्‌ व्यक्तित्व भी रहता है--इसमें सन्देह है । मैंने 
इसपर क्सों विचार नहीं किया है !” 

आलमंड--'व्यक्तित्वकें स्थानमें आत्मा शब्दका प्रयेग 
करता उच्चित है। इसमें आध्यात्मिक भाव है। निस्सन्देह 
मै छत्युके पश्चात्‌ भी इसके अस्तित्वमें विश्वाल रखता हूं ।” 

डा० माशेल--“ दूसरे प्रकारके अस्तित्वमें फालकी अपेक्षा 
नहीं होती | बाइविलमें भी, कई स्थानोंपर, फालकी असत्य- 
ताका उल्लेख है। प्राचीन तथा आधुनिक अनेक दाशेनिक 
भी कालकेा मिथ्या समझते हैं | म्रेरा भी ऐसए 
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ही विचार है | काल ता हमारे इस सांसारिक जीवनमें 
व्यवहार मात्र है |इस टृृष्टिसे इस जीवनके “पश्चात्‌”का 


प्रश्न ही अनुखित होगा; क्योंकि “पश्चात्‌” शब्दका व्यचद्दार 
ही तब दो सकता है, जब कालकेा सत्य माना जाय। 
अनन्त जीवन कालका अपेक्षा नहीं रखता है।” 





'मै? चेतन है-शरीरके खारे अड्ः जड़ है; इस शरीरकी 
खत्युके साथ चेतन आत्माकी झुत्यु नहीं हो सकती। 
सर आल्विर लाज़ आदि वज्ञानित्रेनने तो परलेकसे आत्मा- 
ऑकि बुझाकर ओर उनले बातेतक फरके इल सिद्धान्तका 
सत्य प्रमाणित कर दिया हे। छंडन आदिकी परान्वेषण- 
समितियाँ (7:ए०परंटछ) [२९-९४ए८॥ $02९(68) ते। आत्माओं- 
के बुलाकर डनके फीटातक छेती है', जे। आये दिन अख- 
बारेंमें छपा करते है| कप्रंफल-भोगके लिये भी जन्मरान्तर 
आवश्यक है । जनमते ही जच्चेका दूध पीता, बन्द्रका 
डालियांपर उछलने लगना आदि पूर्व जन्मके संस्कारके 
सूचक है। 

अब चौथे प्रशनकी ओर आइये | सात वेज्ञानिकाने न 
में उत्तर दिये, २० ने अव्यक्त उत्तर दिये और १७३ ने हाँमें 
उत्तर दिये। कुछ नमूने पढ़िये-- 

सर जेम्स क्रिकृन ऋाडन--“हाँ, मनुष्य ते आत्म-सत्ता 
है; और, स्वस्थ मस्तिष्ककी अवस्थामें वद्द अपने निर्यालित 
कर्मोके प्रति अवश्य उत्तरदायों है |” 
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सर आर्थर एश्टिंगटन--' हमें अब कम-पेरिका अन्तरात्मिक 
शक्तिमें अविश्वास नहीं फरना चाहिये। दमारे मस्तिष्कमें 
केवल बाह्य जगत्‌का चित्र अद्भुत नहीं हेता है; प्रत्युत हमारे 
कम, उनके अन्दर निहित उदृश्य और उसको प्राप्तिकी 
चेष्टाए---सभी विश्वसनीय है! । अतः हमारे ऊपर अपने 
फ््मोंका उत्तरदायित्व है ।” ( “लायंस और रेलीजन” )। 

जगतके छोटे-से-छेटे कार्योंमें भी एक नियम देखा हाता 
है, तब फर्म और उसके फलमें नियम नहीं? क्या मनुष्य 
अनाचार अत्याखार और हत्या-शोषण ये ही करता रहेगा 
और उसके कार्योंका फल उसे नहीं मिलेगा ? यह है नहीं 
सकता । रावण ओर कंस आदिकी बाते ते पुरानी हो गयी 
है, रुसके जार निकालस ओर राम्पुटिनकी ही बाते” 
लोजिये। क्‍या ये अपने फर्मोके उत्तरदायी घोषित फरके जानसे 
नहीं मार दिये गये ? फक्रियाफी प्रतिक्रिया न है, यह सम्भव 
है ? यदि अपने कर्मोंक्ा मनुष्य उत्तरदायी नहीं है, ते अप- 
राध फरनेवालेकफों क्यें दण्ड दिया जाता है? 

जभ्मसे ही संसारमें कोई हीनाडु है, काई सुन्दर है, 
कोई गरीब है और केई धनी है। क्यों ? इसीलिये कि, मलु- 
उय अपने कर्मोंका उत्तरदायी है और पूर्व जन्ममें जिसने 
जैसा फर्म किया है, उसके फल-स्वरूप उसे कुरूपता वा 
सुन्दरता, दरिद्रता वा घनादयता मिली है | और तो और, 
यह सारा संसार ही फर्म-व्यवस्थायर अवस्थित है । यदि 
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करमम-व्यवस्था न रहे, ते समाज भ्रष्ट ओर खंखार ध्यस्त 
हो आय । 

पाँचयाँ प्रश्न विफासवाद और सृष्टि-रचनाके सम्यन्धका 
है । इसके उत्तरमे है वैज्ञानिकांने नहीं कहा, १४२ ने हाँ 
कहा और ७२ ने अपने उत्तर अस्पष्ट दिये । 5त्तर बड़े 
मनारज्ञक हैं । एक-एक कर कुछ नमूने लीजिये-- 

डा० मास्टरमेन--“हाँ, विकासवादके लिये रवयिता 
आवश्यक है ।” 

प्रो० मोडेल--“यदि कोई सृश्टिर्ययितामे विश्यास 
रखता है, तो में यह नहीं समभ सकता कि, विकापवाद इस 
विश्वासमे विरेधी क्‍्ये हे !” 

प्रो० मैकन्राइड--“इस पिश्वके परोक्षमें एक कोई शक्ति 
अवश्य होनी चाहिये; क्‍योंकि मन्ुष्यकी बुद्धि इस विश्वमेंसे 
आविर्भू त हुई है ओर इसकी सहायतासे ही दम कुछ जान सकते 
है'। यह शक्ति बुद्धिमान होनी चाहिये अर्थात्‌ इसमें शान 
और इच्छा दोनी याहिये ।” 

टिजा्ड--“हाँ, यदि केाई रचांयेता है, ता इसका फोई 
कारण नदीं कि, उसकी खष्टि विकासके द्वारा क्यें न उन्नत 
ही!” 

एक रसायन-शास्त्रीने लिखा-- “यदि ग्वयिताका अर्थ ऐसे 
एक साकार व्यक्तिलसे है ( जिसका चित्रण बाइबिलके सृष्टि- 
अध्यायमें किया गया है), ते सचमुच में नहीं मानता। पर 


श्श्हं इंशवर सिद्धि 


हाँ, यदि “निराक ”का किसी ऐसी शक्तिसे तात्पर्य है, जिससे 
समस्त विश्व और नियम प्रादुभूव हुए हैं, ते इस रचयिता 
और विफासमें अविरोध माननेमें कोई आपत्ति नहीं है; बढ्कि 
डटोक ही है ।” 

एक जीवशासख्र-वेत्ताने उत्तर दिया--"यह स्पष्ट है कि, 
केई सलक विफासवादी नास्तिक नहीं हों सकता। परन्तु 
मैंने ता अपना यह परम सिद्धान्त बना लिया है कि, धामिक 
सिद्धान्तोंमे हस्त-क्षेप नहीं करू गा ।? 

प्रो० बाइ स--“हाँ, विकासका आरस्स अवश्य होना 
चाहिये । इस आरस्ममें आवश्यकीय शक्तिका स्त्रोत 
अनिवाय है।” 

ध्रो० खी० सी० फार--“में अवश्य कहूंगा कि, बाइ- 
बिलके सृष्ठि-अध्यायमें जिस सृष्टि-रयनाका विवरण किया 
गया है, उसकी सड्ति तो विकासवादसे नद्दी लगायी 
जा सकती; परन्तु यदि यह माना जाय कि, इस बविश्वके 
परोक्षमें कोई अद्वष्ट, नियामक और वशीकरण सत्ता 
विधमान है ( जिस अन्य उपयुक्त शब्दोके अभावसें 
चाहे ब्रह्म वा सृष्टि-रचयिता कह लिया जाय), ना इस 
विश्यांस और विकासवादमें कोई विशेध नहीं है ।” 

पफलासकेट--'हाँ, विकासक। गूढ़ दृष्टिस देखनेसे पता 
चलेगा कि, इसके अन्दर रचयिताका उच्चतम आदर्श निहित 


है ।” 
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फक्रिक्टन बाउन--“विकासका अथ है सतत ईइए्वरीय 
व्रादुर्भाव; और, परिवत्त नका अथ्थ हैं दिव्य ट्वृश्य।” 

विकासवादियोंका विकास असस्बद्ध नहीं होता, वह 
बिलकुल नियम-बद्ध होता है | यह नियम-बद्धता बुद्धि- 
पूवेक जान पड़ती है; इसलिये खष्टि-क्ियामें एक निया- 
मक और बुद्धिमान चेतन मानना नितान्त आवश्यक हे। 
सृष्टि-विकालमें कितनी ही ऐसो रहसरूयमयी बाते देखनेमें 
आती है', जिन्हें मनुष्य तबतक नहीं समझ सकता, जब- 
तक वह आस्तिक न हो जाय। एक बात ओर भी है । 
चंह यह कि, बिना इच्छाके संसारमें कोई काये नहीं 
होते देखा जाता और इच्छा चेतनमें हो सम्भव है । 
इललिये इस महाकार्य सृष्टिमें एक इच्छावाले चेतन 
ईश्यरका मानना अनिवाये है | हाँ, यह अवश्य है कि, 
अधिकांश विकासवादी इस जगत परोक्षमें जिस अन्त- 
निहित शक्तिका आभास पा रहे हैं, बह उनकी दृष्टिमें 
केवल सष्टिकी आयोजिका है। धामिक व्यक्ति इस शक्तिमें, 
स्ृश्टि-रखताके प्रयाजनके दृष्टिमें रखते हुए, उसके शान, दया, 
न्याय आदिखसे भी परिपूर्ण मानते है | घिकालवादके सम्बन्धमें 
हम पहले लिख जाये है, इसलिये यहाँ और अधिक लिखनेकी 
आवश्यकता नहीं है । 

अब अन्तिम प्रश्नके उत्तर भी खुन लोजिये । २६ ब्यक्तिये- 
ने अपने उत्तर न में दिये, १०३ने हाँमें और ७१ ने अस्पष्ट 
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डत्तर दिये। 

एक जीवविज्ञानशास्त्रीने उत्तर दिया--्राकृतिक विज्ञान 
उन वस्तुओंका विधरण देता हैं, जे नापी, गिनी और बिभा- 
जित की जा सकती है; इसलिये ऐसे प्रश्नका विधि या 
निषेध-- किसी में भी उत्तर देना उसके शछ्लेत्रसे बाहरकी बात 
है ।” डानन, मेलोर, मास्टरमेन, बाथर, हेविट, ब्राउन, स्टीफै - 
सन, वीन जोसे वेज्ञानिकेंकी भी ऐसी ही राय है। परन्तु 
हमारे यहाँ ते जिसका विज्ञानसे जरा भी सम्बन्ध नहीं है, 
बद भी ईश्चरका खण्डन करने बैठ जाता है | अच्छा, कुछ अन्य 
प्रसिद्ध पिजशान-वेत्ताओं की मनेारम सम्मतियाँ भी पढ़िये-- 


व्रिसिपल रिचाडसन--“में अपने उत्तरकेा दे। भांगों'में 
विभाजित करता टहं-( १) विज्ञान ऐसे ईश्वरका निषेध करता 
है, जे! सीधे दही अचेतन जगतपर क्रिया करता हें। उदाहरणतः 
वर्षाके लिये प्राथंनाए' करना अन्ध-विश्वास है। इस प्रथाकेः 
जड़ा देना चाहिये। लेकिन (२) मानव-आत्माका परमात्मासे 
देव-संलग हे।नेके विषयमें स्राधु, येगी वा सन्‍्तके अनुभवकी 
अपेक्षा विशानका अनुभव नहींके बराबर है।”! 

रौब--“में यह नहीं मानता कि, ईश्वरके सम्बन्धर्मे मानव- 
बिचार फभो पूर्ण भी हे! सकते है । एक असीम सत्ताके 
ससीम फरनेका प्रयास व्यर्थ है ।” 

डा० इगेल्ड--“साकारताके भावसे ते विशान ईश्धरके 
पीरुषेय माननेका निषेध करता है; परन्तु यदि पौरुषेयका 
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अर्थ 'एकत्थ' हे, ते निषेध नहीं करता | पर ईश्वरका 
साकार स्वरूप, ईसाके समयमें भी और कुछ दृदतक आज- 
फल भी, सामान्य मलुष्योंका सममानेकरे दृष्टिसे, उपयोगी 
अवश्य है ।” 

डा०0 इम्स--“मेरी सम्मतिमें विज्ञान हमें दृश्य जगतके 
परोक्षमें एक महान्‌ शक्तिके अस्तित्वका निर्देश करता है।” 

प्रे० विनेग्नेडस्की--' में नहीं समझता कि, भौतिछ 
विश्ण्का ज्ञान आत्म-जगतके ज्ञानपर प्रभाव डाल सकता 
है।” 

खर गिलबट वाकर -“अ्रक्ृति थी संकीणता, अन्बेषण दारा, 
ब्यों-ज्ये। अधिक प्रतीत होतो जा रही है, त्ऐ-त्ये। उच्च निया- 
मक शक्तिमें भी अधिक विश्वास द्ोता जा रहा है, ओर, 
उसके प्रति बिनय-भाव बढ़ता जा रहा है।” 

ग्रे" टिलयाे-“जीवविज्ञान-वेत्ता इस प्रकृति आचा- 
शपयेगिता (१०7४) ए४)०८) का उसी प्रकार केई साक्ष्य नहीं 
पा रहे है', जिस प्रकार भोतिफ विशान-वेत्ता इस त्रह्माण्डमें । 
आचारका विचार सापेक्ष हैं, निरपेश्ष नहीं; और, विकासके 
क्रममें बहुत पीछे महुष्यने इसकी कठपना की है. | ईश्वरफी 
फल्पना ते मलनुष्यके मस्तिष्ककी और भी विशिष्ट उपजञ्ञ 
है। परन्तु इसका तात्पयं यह नहीं है कि, ईश्वर है ही 
नहीं । इसका केवल इतना ही तात्पय है कि, ज्यें-ज्ये| मनुष्यके 
विचार अधिक स्पष्ट द्ोने लगे. त्यों-त्यें। सर्वे्येतिमंय 
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पिताके प्रकाशकों कुछ चुघलो आभा हमारे पास पहुं घने 
लगी | सत्यके निकट पहुचने और इंसाई मतके केघल 
फाल्पनिक मन्तत्यांसे दूर हटनेके लिये अम्ी विज्ञानका 
अन्वैषण फरते रहना है |” 

इन विशानविदेकी सम्मतियाोंका सार इस प्रकार निफ- 
लता है-- 

(१) ईसाइयेंकी चार हजार वर्षो 'की सृड्ि-रचना और 
अधौशानिक पौरुषेय ईश्रर्को कटपनासे विशान-पेत्ता ऊले 
हुए मालूम पड़ते है! | फलत: उन्हें बाईबिलकी कल्पनाए 
मान्य नहीं हैं । 

(२) वे बिज्ञानके प्रयोगके बाहर पक नियामक ईश्वर 
शक्तिका मानते है! । 

(३) वे इश्वरके प्रकाश-स्थधरूप, असीम और अदि- 
तीय मानते हैं| वेशानिक खाजकी चरम सीमामें उन्हें 
ऐसे ही ईश्वरकी भलक दिखाई देती है। 

(४) थे वेशानिकेकि अनुभवसे इंश्वर्के परे समभते है' 
और येगियेंके अनुभव समीप । 


(५) डा० इगेल्ड जैसे वेशानिकेके विचारसे ईश्यरका 
साकार रूप सनुष्यके लिये उपयोगी है । 


हे (६) कुछ दोशानिकोंके मतसे विश्लानके प्रयोग और 
नरीक्षण जड़-जगतृतक सखोम हैं चेलन-जगय्‌ विज्ञानफी 
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पहुंचे बाहर हैं। इसीलिये ये जेतन--जगतसपर प्रामाणिक 
सम्मति देनेमें डरते हे--इसे वें अनधिकार-चेष्टा समझते 
है । 


प्प्य्ब्र्ष्प्ध्टछ 


्ज्क्प्ज 


ईश्वर-सिद्धिमें अन्यान्य' युक्तियाँ 


ईश्वर-सिद्धिमें अनन्त युक्तियाँ और असंब्य तक दिये 
जा सकते है । अबतक इस पुस्तकमें ऐसी अगणित 
युक्तियाँ और तक, कुछ विस्तारसे. दिये गये है'। आगेफी 
पड़ क्तियेमिं भी कुछ ऐसी ही युक्तियाँ और तक विये 
जाते है! । विस्तार-सय और सुधिधांके विचारसे कुछका 
यहाँ एकत्र ही संग्रह कर दिया गया है--यही विशिष्टता 
है । फुटकल युक्तियाँ और तक ते खारी पुस्तकमें भरे 
पड़ है' ही। 

सू'कि ये युक्तियाँ और तक सूत्र-रुपमें हो हैं; इसलिये 
इनका मनन जरा विशोष ध्यान देकर फरना चाहिये । 

१--खूह्म विचार करनेसे मालूम पड़ता है कि, प्राणी 
स्वभावतः आस्तिक है। प्राथमिक अवस्थाके जंगली मनुष्य 
भी देवों था इंश्वरीय शक्तिपर पूर्ण आस्था रखते है, 
उसका अलन करते हैं और उसकी विविध प्रकारकी 
सू्ियाँ बनाते है । ज्ञंगलियांसे लेकर विफासकी उच्च- 
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तम सीमापर पहुंचे हुए परमहंख रामकृष्ण, रुचामी रामतीथे, 
महात्मा ग्रान्धी, सर आलिबवर लाज ज्ञेसे सन्‍्तें, अनुभवियों 
और वेशानिकेंतक ईश्वर-श्रद्धा उतनी ही आंपश्यक देखो 
जाती है, जितना भोजन | जैसे भोजनकें बिना जीवेॉंका 
अस्तित्व असस्भव है, बेसे ही ईश्वर-विश्वासके बिनो 
भा। बड़े-बड़े नास्तिक भी भूत, प्रेत आदि दिव्य शक्तियोस 
डरा करते हैं और अन्त) परम आस्तिक बनकर देह- 
त्याग फरते है' । ईश्वरफी प्राकृतिक सत्यताके ही कारण 
संसारमें नास्तिकोकी उतना भी मात्रा कभी नहीं रहा, 
जितनी दालमें नमककी रहतो है । कुछ बौद्ध आदि आहध्माकेा 
मानते है, जो इश्वरका रुपानतर भर है । 

२-भौतिक वा रासायनिक तत्त्वॉंसे अबतक केाई भी 
जीव नहीं बना | इस विशामे पृथिवीके घुरन्धर वेशा निक्रोर्ने 
अनेक बार चेष्टाए' कों, बड़े-बड़े यन्त्र बनाये ओर अनन्त 
सम्पक्तिकी आहुति दे डाली; परन्तु थे जड़से चेतनके 
निर्माणमें समर्थ नहीं हुए । यदि जड़ द्वव्प हैं और चेतन 
उसका गुण है, ते वे क्यें नहीं जड़से चैतनकी उद्‌- 
भावना करनेमें समर्थ हुए ? इसलिये यहो मानना ठीक 
है कि, चेतन सर्वथा स्वतन्त्र और नित्य है और वह 
कहीं सुप्त, फहीं जाग्रत, कहीं गुप्त और कहीं प्रफट रहता है । 

३-परमाणओोंसे चेतनकी उत्पत्ति नहीं हो सकती; 
क्योंकि उनका विश्लेषण कफरनेपर उनमें प्रफथ चैतन 
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नहीं देखा जाता । सेलूके केन्द्रमें जे। अणु देखा जाता 
है, बह केवल अप्रकट दशासे प्रकट वृशामें आया भर है; 
क्योंकि जिस तत्त्वले सेल बना है, उसमें प्रकट चेतन 
नहीं देखा ज्ञाता। 

४--सक्त्व, रज, तम आदि अजक्ञानमय तत्तवोंस शान- 
मयी सृष्टि नहीं हो सकती-शानमय चेतन सृष्टिफर्त्ता, 
स्वाधीन और सनातन तत्व है। 

५-सखंसारमे जितने पदार्थ देखे जाते है, उनका रुपा- 
न्तर भर ही क्षणस्थायी है; परन्तु वे सब बस्तुतः नित्य 
है' । तब फिर चेतन ही अनित्य वा संदिग्ध फक्पोंकर 
हो सकता हे ? यदि जड़का शासक चेतन ही अनित्य 
और सत्ता-विहदीन हो जाय, ते। असम्भव भी सम्भव हो 
जाय ओर सृष्टि-रचनाफा केई तात्पये ही न रहे। क्‍या 
यह कभी सम्भव है कि, शासफ वा स्वामी ही परतन्त्र, 
असत्य, गुण और अनित्य आंदि रहे और दास ( प्रकृति- 
जड़ ) स्वतन्त्र, द्रव्य, सत्य और नित्य आदि रहे ? 

६--जीव-विशान, शरीरविज्ञान आदिफी कितनी ही बाते 
ऐसी है', ज्ञों समभमें नहीं आती है। केाई जीव आचाये 
शडुरके समान होता है, काई बज्जञ-मूस्त होता ?, स्त्रीको दाढ़ी- 
सूंछ नहीं होती, पुरुषको दाती हे. लहोद्रोंमेंसल एक चिद्दान्‌ 
होता है, दूसरा जड़ताकी मूत्ति, कोई जनमते द्वी करोड़पति 
होता है, केई भयंकर दरिद्र, फहदीं झूठा, पापी और बेईमान 
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मौज उड़ाते है, कहीं खुछती भूथों मरते है आदि आदि 
कितनी दी बाते! समझसे एकदम बाहर है । इसी प्रकार 
दुभिक्ष, प्रलय, पत्थरकी वर्षा, भूकम्प आदिकी बांते' भो 
ठीक-ठीक समझें नहीं आतीं। इससे विदित होता है कि, 
एक ऐसी ईश्वर-रूप अद्वश्य शक्ति है, जे विश्वमें सामअस्य 
स्थापित फरनेके लिये अथवा प्राणियोंके कर्माछुलार संखार- 
संचालन करनेके लिये अथवा स्वय क्रीड़ा करनेके लिये 
अथवा हमारे लिये किसी अशय प्रयाजनके निम्नित्त अद्भुत 
फार्य करती रहती है। 

3--अनेक नास्तिक भी किसी शून्य स्थानमे, श्मशान- 
घाटमें और निस्तव्ध रजनीमें डरते ओर प्रशात्माकी सत्ता 
मानते है । तब प्रतात्माओंके भी अधीश्वर और भयके शत्रु 
इश्वरके क्यों नहीं माना जाय * 

८--आचाये पण्डित महावीरप्रसाद द्विवेदीने अपने “अद्डुत 
भालाप” प्रन्थमें भूत, प्रेत आदिकी सिद्धि की है। विदेशोंकी 
कितनी ही “साइकिकल रिचस सोसाइटियाँ” ( परान्वेषण- 
समितियाँ ) ते! इन दिव्य येनियांका फोटोतक ले चुको है'। 
तब इन दिव्य यानियेंके अधिपति और येागियोंके अन्नुभव- 
गम्य ईश्वरके क्यों नहीं माना जाय? 

६-घेार विपक्ति और असहा बेदनामें मनुष्य “भगवान्‌, 
भगवान” खिल्लाने लगता हैं। इससे मात्दूम पड़ता है कि, 
यह स्वभावत: एक ऐसा सर्वेशक्तिमान आधार चाहता है, 
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जे उसकी विपत्तियोँ और वेदनाओंका दूर हटा सके । 
यही स्वभाव-खिद्ध आधार ईश्वर है। 

१०--आकाश-पुष्पका अत्यस्ताभाव है। इसलिये उसके 
आधारपर सुगन्धकी कल्पना नहीं को जा सकती । ऐसे ही 
यदि ईश्वरका भी अत्यन्ताभाव रहता, ता उसके आधार- 
पर घिविध घर्मांकी सृष्टि नहीं की जा सकती थी। 

११--यह श्रम प्रायः की जाती है कि, इश्वरकेा 
कभी देखा नहीं जाता; इसलिये उसका माना भी नहीं 
जा सकता । यह शट्बूभ ठोक नहीं है। क्योंकि, हर एक 
आदमीने अमेरिका वा ब्रिटेनफे नहीं देखा हैं, परन्तु वह 
अमेरिका आदिकी सत्ता मानता है। क्या परमाणुओं' के 
किसीने देखा हें? तब फिर क्यों उन्हें धिश्वका आधार 
माना जाता है ? क्‍या मध्याकरषेण-शक्ति समभके बाहर 
नहीं है? तब उसे फिर क्यों माना जाता है? इसी प्रकार 
ईए्यरके समभझमें न आनेपर भी डसे माना जाता है मोर 
उसे माना जाना चाहिये | समभममें न आनेपर भी वद्द 
अपना काये करता जायगा और प्राणियोंके फर्मानुसार 
उन्हें फल भी देता जायगा। समभसे परे होनेपर भी ईश्वरके।, 
ज्ञान और आनन्द आदिके केन्द्रको, माननेसे और उसकी 
भक्ति करनेसे मनुष्यके शान और मानन्द आदिकी शक्तियाँ 
अलो किक क्षमता प्रदान करेंगी ही-पऐसा प्रत्येक ईश्वर-- 
भक्तका अनुभष है । 
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१२--फ्या में कान, नाक आदि इन्द्रियाँ हू ? क्‍या में मन, 
मस्तिष्क, अन्त:करण वा बुद्धि हूँ ? प्रत्येक भनुष्य उत्तर 
देशा कि, नहीं, इन्द्रियाँ, मन आदि मेरे हैं, मै स्वय इन्द्रियाँ 
आदि नहीं हू' | तब क्या में पृथिवों, वायु था आकाश 
आदि हू' ?! इसका भी उत्तर मनुष्य यही देगा कि, में इन 
सबसे भिन्न ह्व'। इन वस्तुओंसे भिन्‍न जो पदार्थ है, जिसे 
भें? शब्दसे जाना जो छकता है और जो सारे जड़ पदा- 
थोंका स्वामी ओर नियामक है, वही चेतन ( और चेतनको 
समष्टिका नाम ही ) इश्वर हे। 

१३ -'मैं मडुल-प्रहमें जाकर विचरण फरूगा,' हिमालयकी 
एवरेस्ट चोटीपर विजय-पताका गाड़ दूँगा, असम्भवक्ा सम्भव 
कर दूंगा, आदि जा भावनाएं मनुष्यके होती हैं, उनका कारण 
यह है कि, मनुष्यमे सर्वशक्तिमान्‌ ईश्वरकी सत्ता जागरूक 
है; इसलिये वह अपनेके भा खवशक्तिमानला समझता है। 

१४-संसारके केाटि-फेटि मनुष्य इंश्वरके सदासे मानते 
आये है' ओर उनमें ऐसे असंख्य प्रतिभाशाली व्यक्ति हो 
गये है और हे', जे! विश्वके कई स्ुत ओर जीवित नास्ति- 
कोंके जीवनपर पढ़ा सकते है| यह भी फकदा जा सफता 
है! कि, खंसारमें जितने परेपकारी और अदुभ्युत प्रतापी 
ब्यक्ति हुए हैं वा है, वे प्रायः सब आसर्तिक है' और उन 
सबने इस बातके स्वीकार किया है «ि, उनमें जे कुछ 
प्रताप, प्रतिमा वा शक्ति है, चह ईश्वरीय कृपाका फेबल 
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फल है । ता कया इन सबके झूठा वाढोंगी माना जाय 
अथवा सबके :स्रान्त वा सूखे कहा जाय ! संखारमें नये 
युग लानेवाले ऐसे महापुरुषोंका श्रान्त माननेसे ते यही 
अच्छा होगा कि, नास्तिकोंके ही पश्रान्त माना जाय और 
उनका ईश्वर-खण्डन अनधिकार-चेष्टा तथा अज्ञानता माना 
जाय । हमे पूर्ण आशा है कि, हमारे पाठक भी हमारे इस 
मतसे सहमत होंगे । 

१५--कुम्मकार वा कुभारने अपने आँवेमें मिट्टीके तरह- 
तरहके बर्तन सना दिये और बीच-बीचमें कंडों घा रलूक- 
डियोके। रख कर आंग लगा दो । धधकती ज्वालाने सारे 
बरतन पका दिये | परन्तु क्या ही आश्डयय है कि, एक 
बिल्लीफका बच्चा बाल-बाल बच गया ऑर आग बुभनेपर 
आँवेमेंसे कूदता हुआ बाहर निकल आया ! 

सोनेके गहनोंस लदे हुए एक बालककेा उसका नौकर 
किती रिश्तेदारके घर ले जाने लगा।। चलते-चलते देने एक 
खुनसान जंगलमे पहुंचे। धहाँ नोकरकोी नीयत बदल गयी; 
उसने लड़केका जानसे मारकर गहनोंकेा ले लेनेका निश्चय 
कर लिया । उसने लड़केकी आँखोंमें पट्टी वाँध दी, डसे चित 
कर दिया और एक शिला-खण्ड लाकर लड़केफी खेोपड़ीफो 
चूर कर देना छाहा। सब कुछ फर लेनेपर, खापड़ीपर शिला- 
खण्ड पटकनेके ठीफ खमयपर, दृहाड़ता हुआ एक बाघ पहुँचा 
और नौकरका काम तमाम कर लड़केके लिये पहरा देने 
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लगा । इसी समय अचानक कुछ लेग वहाँ पहुंच गये ओर 
लड़फेकी अआस्लेंकी पट्टा खोलकर उसे उलके घर पहुंचा आये ! 

एक मनुष्य किकत्त व्य-विसूढ़ हे गया है, विपत्ति-सागरके 
प्रचण्ड भाँवरोंके थपेड़े खा रहा हे, उसे सूकता द्वी नहीं कि, 
इस विपस्तिसे केसे पार हुआ जाय। इसी समय एक ऐसी 
आकफाश-बाणो होती है, उसके अन्तःकरणकोा एक ऐसी मद्दा- 
धर्वान खुनाई देती है कि, वह एकाएक आननन्‍्दके मारे नाच 
डठता है, अपना मार्ग चुन लेता है और सारी विपत्तियेकि 
आनन-फाननमें पार कर जाता है ! 

क्या इन आकस्मिक घटनाओंसे यह स्पष्ट सूचित नहीं 
हाता कि, अना्थों और विपन्नांकी संरक्षिका ईश्वरीय शक्ति 
ठीक समयपर बिल्लीके बच्चेकेा सुरक्षित आधार दै देती है, 
दुष्ट नौकरके लिये काल बन जाती है ओर विपन्नके 
सन्मार्ग बता देती हे ? स्वा० विवेकानन्द, क्राइस्ट., महस्म्रद, 
येगी अरबिन्द, म० गान्धी आदिका ते ऐसा ही अनुभव है, 
जे! अडूट सत्यके आधारपर भाश्नित हैं। 

१६--ईश्वरका भजन करनेवाले ऐसी करामाते दिखाते 
है', जिन्हें “अलम्भत्! कटद्दा ज्ञाता है।ये भक्त फद्दते है' कि, 
भक्तिकफे बल ईश्थरका दशन होता है ओर ईश्वरकी कृपासे 
“असभ्मव” कही जानैवाली “सिद्धियाँ” भी प्राप्त होती है। 
कुछ ऐसी सिद्धियों ओर सिद्धोंफे उदाहरण लीजिये - 

फक--एक व की बात है और हषीफेश ( हरद्वार ) की 
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घटना हैं--एक साथ समाधि लगाफर पृथिवीके भीतर 
निरन्‍्त और निर्जेल ७२ दिनोंतक पड रहे | समाधि-ह्थान- 
में हवा जानेके लिये जरासा छेदतकफ नहीं था । बहाँके 
मजिस्टेट और पुलिस आफिसरोंने भी इस घटनाके देखा 
था । समाधि टूटनेके दिन एक यूराोपियन महिला देहरा- 
दूनसे वहाँ आयी थीं और वहाँका सथित्र विवरण कलफरशेके 
*ह्टेट्समैन” पनच्रमें छपाया था । प्रायः सभी विलायशी और 
देशी पत्र में भी इसका विवरण छपा था। 

ख--यदह घटना भी बहुत दिनोंकी नहीं है--श्रीनरसिहम्‌ 
नामके एक मदासी खाधुने प्रेसिडेसी कालेज (कलकत्ता) 
के विजशानविद्‌ प्रोफेसरोके सामने तिजञाब, शीशा, आसे- 
निक आदि कई प्राण-नाशक और पघिचेले पदार्थोंके! खा 
डाला और उनका कुछ नहीं बिगड़ा ! इस सिद्धिका 
प्रदर्शन खाधुते भारतके अनेक शहरोंमें किया था। इन 
साधुका देहावसान वर्मामें हुआं था। 

ग--आगेकी घटना भी ताजी है--एक यूरोपियनके 
सामने बम्बईके एक साधुने एक कंबुतरक्तों मारकर जिछा 
डाला था और यूरोपियन जिस इच्चका चाहते थे, उसे साधु 
रूमालमे प्रकट कर देते थे। 

घ--5&/ए7059 १४०४०७६४०९ (५० , 78) में एक चिहद्दा- 
नने लिखा है कि, “मद्रासक्रे रहनेवाले एक दक्षिण-देशीय 
शिशल नामके येगी, कुम्भफके बल, शान्य आकफाशमें स्थित 
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होकर जप करते थो ” 

च-सन्‌ १८८७ ईस्वीमें, दाजिलिग पर्धतपर, कई एक 
अंग्रेज़ोंकें: सामने तिव्बतके एक लामा यागबलसे आकाश- 
में, केबल वायुमण्डलके सहारे, बेठ गये थे । 

छ- हैनिग्‌ बजर साहबने अपने श्रमण-वृत्तान्तमें लिखा 
है कि, “अप्तुतसरमें एक बार मिट्टा खोदते समय, समाधि 
लगाये, एक साधु पाये गये थे, जिनका देखनेसे पता नहीं 
चलता था कि, वे कबके समाधि लगाये बैठे हुए थे । 
समाधि टूटनेपर येगीने अम्ठतसरका जे। वर्णन किया था, 
उससे मालूम हुआ कि, वे सौकड़े वर्षोसे समाध्रि 
लगाये बंठे हुए थे ।” 

ज--१७४७ शकाब्दमें, कलकत्ते के पूर्व, भूकंछास नामक 
स्थानमें, एक बार एंक योगी लाये गये । उस्ल समय, 
भूक॑ंलासके राजा, सत्यचरण घोषाल, जीवित थे | एक दिन 
डा० ग्रहमने उन यागीकी नाकमें एमेनिया लगा दिया; 
तो भी उनका येाग भज़् नहीं हुआ | यथासमय येोग- 
भन्लू होनेपर उन्हेंते अपना नाम “दुला नवाब” बताया । 
वे बहुत ही कम बेलते थे । 

फ--अपने “"सिख-इतिहास” में डा० मैकग्रीगरने लिखा 
हैं--"सन्‌ १८३७ ईस्त्रीमें चकार्योघ पेदा करनेबाल्ा एक 
येाग-द्ृश्य देखा गया था | एक बार हछाहोरमें एक साथ 
आकर बेले--यदि कोई मुझे एक बाकसमें बन्द करके 
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मिट्टीके अन्दर गाड़ दे, ता में जबतक चाहूं, भीतर ही 
जिन्दा रह सकता हूं !! उस समय पंजाब-फेसरी रणजीत 
लिद जीवित थे । उन्हेंने साथुकी बातपर विश्वास न 
करके उनको परीक्षा करनी चाही | वही बात हुई । 
एक बाकूसमें साधुकरे बन्द करके उसमें ताला लगा दिया 
गया और एक बागीचेएे, जमीनके भीतर, बाकलस गाड़ 
दिया गया | यही नहीं, बांगीचेके। खारो ओरसे घेरकर 


दशा भी बैठा दिया गया । साथे ही रणज्ीत 
घिने ऐसा भो प्रबन्ध कर दिया कि, बागीचेके 
पास केई भी मनुष्य नहीं जा सके | येगी, 


चालोल दिन और चालीस रात, पृथिवीके अन्दर उसी 
बाकसमें पड़े रहे ! अस्तका महाराजा ग्णजीत सिह, कितने 
ही सरदारा, अपने पोौन्न, जेनरल बेटम, कप्तान बेड और 
मुझे लेकर वहाँ गये ओर येगीके, मिट्टी खोंदकर, डन्‍्डोंने 
खांहर निकलबाया | येागी मदाराज़ डसामें, ज्योके त्यों, 
बेंठे रहे; बहिकि हंखते हुए सबके साथ बातचीत फरने 
लगे ! योगीकी यह अलौकिक लीला देखकर सब लठेग 
विष्मित है रहे ! महाराजाने स्वयं येगीके गलेमें रल- 
हार पदनाया । ये।गीके सम्मानके लिये ते।पॉकफी गड़गड़ा-- 
हटसे आकाश गूज उठा ।” उनका नाम था खाधु हरि- 
दाख । 

इस तरहके अगणित उदाहरण हैं, जिन्हें यहाँ लिखनेका 
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स्थान नहीं है | पतञलिके येगदर्शनमें ऐसो कितनो ही 
सिद्धियों ( मणिमा, लघिमा, महिमा, प्राप्ति, प्राकाम्य, वशि- 
त्व, ईशित्व, यत्र-कामावसायित्व आदि ) का उल्लेख है, 
जे इंश्वरानुभवी खसाधुओंका ईश्वर-कृपासे मिलती है' । 
इश्वर-मजनसे प्राप्त इन सिद्धियेकि चमत्कारेके। देखकर 
भी क्‍या इश्वर-सत्तामें सन्देह किया जा सकता है ? 

१३--मान लीजिये, पत्थरके टुकड़ों से भरी एक बेलगाड़ी 
जा रही है। घीरे-घीरे एक-एक करके पतक््थरके टुकड़े गिरने 
लगे । परन्तु बहुतसे ठुकड़ोंके गिर जानेपर भी यह चाक्य 
नहीं बन सका कि, “बम्बइ्या आम बहुत बढ़िया होता है |” 
यदि फाई चेतन चांहे, ते। अवश्य ही इन टुकड़ोंसे उक्त वाक्य 
बना सकता है। इसी प्रकार संसारमें आक्सिजन, हाईड्रोजन 
आदि सारे पदार्थों के रहते हुए भी बिना चेतनके पदार्थोका 
नियत सृजन या संचालन नहीं हो सकता। फलतः विश्वमे 
एक नियम वा कानून बनानेवाछे ओर उन नियमेकि अजुसार 
सबका नियत निर्माण और संचालन करनेवाले चैतनकी 
जरूरत है । वद्दी चेतन ईश्वर है। इसी ईश्वरके नियमानुसार 
ग्रहण, नक्षत्र, दिन, रात, मास, ऋतु आदिकी गति ओर 
संचरण नियमित होते है| ( फ्लिंट आदि यूरोपियनाका यह 
बड़ा ही प्रिय तक हैं; इसलिये इसका यहाँ भी उल्लेख कर 
दिया गया ।) 

१८-भयंकर रोग होनेपर प्रत्येक मनुष्य कहता हैं कि, 
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“मेरी ज्ञान चली जाय; परन्तु में नीरोग हे। जाऊँ।” इसका 
अर्थ यद्व हुआ कि, जान वा प्राणसे भो अछूग एक "मैं! कहने 
वाला चेतन पदार्थ ऐसा है,जो जानके चलो ज़ानेपर भी 
अर्थात्‌ देह-त्यागके अनन्तर भी विद्यमान रहता है। इसी 
चेतनका प्राअल रुप ईश्वर है। 

१६--विकासवादके प्रवत्तक चावल डार्विनने अपनों 
“]068८८४( [| (७77 नामकी पुस्तकें अनुमान किया 
है कि, जीवॉकी वंश-परस्पराके कायम रखने और उसका 
नियमित संचालन फरनेके लिये एक अद्वृश्य शक्तिकी आब- 
श्यकता हैं। वही अद्वश्य शक्ति ईश्वर है | 

२०--मन ही शरीर-यन्त्र और संसारचक्रका संचालक 
नहीं हो सकता; क्योंकि उसका अभाव ते निद्वामें ही हो 
जाता है। बस्तुतः मन परिवत्तित संकल्पोंका पुञ्च 7र है। 
वह जड़ है। बुद्धि भी चेतनायमान जड़ पदार्थ है। फलतः 
शरीर और खंसारका संचालक इनसे भिन्‍न ही है, जिसे शुद्ध 
चेतन वा ईश्वर कट्दा जाता है। यही चेतन व्यक्तित्वमें आकर 
सूक्ष्म शरीरके द्वारा शरीरका संचालन और अनन्त येनियोंमें 
संयरण फरता है। 

२१--इसमें अब सन्देह नहीं रहा कि, संसारके वत्त मान 
रूपका प्रागभाव था और इस रूपकी रचना हुई है। किसी 
भी वस्तुकी श्चना वा खृष्टिके मूलमें संकल्प या इच्छाकी 
आवश्यकता द्वोती हैं; इसलिये इल ससारफी सृष्टिके मूलमें 
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भी इच्छा थी। यह इच्छा चेतनमें ही हो सकती है, जड़में 
नहीं; इसलिये इच्छाचाले ईश्वरकी सिद्धि अनिवाय है। 
इस्रोके वेंदिक भाषामें फहा गया है--“तदेक्षत बहुस्पां प्रजाये-- 
येति ।” 

२२--कुछ जड़ादे तवादियोंकी घारणा है कि, चेतन जड़का 
ही धर्म वा गुण है । यदि ऐसी दछात हो, ते हिप्नोटि- 
उ्मकी दशामें वा वृद्धावस्थामें जड़ शरीरकी शिथिल्ताके 
साथ चेतनायमरान चितकी गति भी शिथिर हो ज्ञानी 
चाहिये । परन्तु ऐसी बात देखनेमें नहीं आती; बढिकि उक्त 
दोनों अवस्थाओंमें वित्तकी गति तीत्र हो जाती है । फलतः 
चैतन सर्वथा स्वतन्त्र और जड़का प्रभु, नियामक आदि है। 

२र३-जुंसे घट आदि किसी भी पदार्थरे असावसे ही घट 
आदिकी सिद्धि होती है, वेसे ही घट आदिको विद्यमारताल 
ही घट भआदिका अभाव लिद्ध होता है | मतलछूब यह कि, 
भावसे अभाव और अभाव भावकी सिद्धि दांती है । 
इसी प्रफांर असीमसे सस्तीम और ससीमसे असीमकी 
सिद्धि होती है | सलीम पदार्थोंको हम देखते हैं; इसीसे 
असीम, अनन्त ईश्वरकी सिद्धि आखानीसे दोती है । इस 
निमयके अनुसार जहाँ जड़ाभाव हैं, वहाँ वेतन और 
जहाँ. चेतनाभाव है, वहाँ. जड़की भी सिद्धि की जाती 
है । चेदान्तके विवत्त वाद ओर “सर्व खल्विदं ब्रह्म”की बात 
बहुत सुक्ष्म पिचार है, जिसका विवरण पहले दिया गया है। 
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यहाँ व्यावद्यारिक तकंकी बात को जा रही है और बेदान्तका 
उक्त मत परमार्थ-द्शाका है; इसलिये दोनों बातोंमें केई 


विरोध नहीं है। 
जिन पदार्थांका अत्यन्ताभांव है, उनकी ते। कोई बात ही 


नहीं है। वन्ध्यापुत्रका अत्यन्ताभाव है; इसलिये उसके भावकी 
काई कथा ही नहीं है। उत्तराखण्डके “गौरोफल'के कोई नहीं 
जानता; इसलिये उसका प्रश्न ही नहीं उठता | अभावसे 
भावकी सिद्धि वाला नियम अत्यन्ताभावमें नहीं लगता । 


२३७-प्रातःकालका रूवप्न प्रायः सत्य निकलता है। क्‍यों ? 
इसलिये कि, जीवात्मा और परमात्माका स्वाभाविक सास्य 
है । प्रातःकाऊू प्रकृति शान्त रहती है, जीवात्माकी 
स्वस्थावस्था रहती हैं; इसलिये मारकोनीग्राम ( बेतारके 
तार )की तरह परमात्माका इशारा जीवात्माके द्वारा 
प्रकट होता है । 


२५-- यह बात देखनेमें आतो है कि, कोई जनन्‍्मना 
नास्तिक नहीं होता--कोई भी व्यक्ति नास्तिक बनाया ज्ञाता 
है । जन्मके गूगे-बहरेकों नास्तिक बनानेका उपाय नहीं 
है; इललिये वह स्वभावत: आर्तिक होता है । प्रत्येक 
गूंगा-बहरा ऊपर अंगुली उठाकर ईश्वरको बताता है। 
फलतः ईश्वर-सिद्धि प्राकृतिक है । 


२६--चार और पाँच हजार वर्षोंकी मद्ाजरिल ;लिपिफो 
आज कलका मनुष्य सरलतासे पढ़ लेता हैं । फंसे ? 
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मस्तिष्क-साम्यसे । उस कॉलके भनुष्योंके मस्तिष्क जिन 
तक्त्वॉसे बने थे, वे ही तत्व आज फलके मनुष्येकि मस्तति- 
च्कॉमें भी है'। इसी प्रकार चैतनताफी द्ृष्टिसे ईश्वर और 
जीवमें साम्य वा समता है । जेलसे घट आदि छोटी-छोटी 
धस्तुओंकी रचनाके देखकर जीवकी सिद्धि होती है, 
वेसे ही विश्व-रचनाऊे देखकर ईश्वरफो सिद्धि होती है। 

२७-प्रचण्ड आपदाओं ओर घोर निरशाशाओमें ईएचर- 
स्मरणसे महान लाभ होता है।जिस समय जीवन-नौका 
इबनेके सेयार हो. उस समय ईश्वरका नाम लेते ही मद्दान्‌ 
धेये प्राप्त हो जाता है | ईश्वर झूठा बोलनेवालेके सत्य- 
वादी, दुराचारीके सदाचारो, निबलके संबल ओर निस्ते- 
जके सतेज् बनानेवाला है । वस्ठुदः इश्वरकेा माननेसे 
महान लाभ है | क्‍या जिस पदार्थका अत्यन्ताभाव है, 
जो असत्य और अशिव है, उसके माननेसे कभी अमेाघ 
साहस ओर प्रबछ लाभ हो सकता है ? कभी नहों । 
इसलिये मडुूलात्मा और अनाथनाथ ईश्वर शाश्वत और 
त्रिकाल-सत्य है । 

२८--प्रसिद्ध नाष्तिक चालूस ब्राडलाकी स्त्रीको इग- 
लरूंडके एक गांवमें एक बार हिप्नोटाइजड किया गया था । 
डा० एनी बेसेंट भी वहाँ मौजद थों। स्त्रीसे पूछा गया 
कि, “अमुक प्रूफ जे यहाँ आनेवाला है, उसमें मशुद्धियाँ 
है कि, नहीं ?” दक्त सत्नीने बताया कि, “अमुक-अमुक 
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गलतियाँ है, अमुरू-अमुक अक्षर उलटे है' ।” प्रूफ आने 
पर उसका बताना सोलहो आने सत्य निकला। इस घट- 
नाकों देखकर डसी क्षण डा० एनो बेसेट अज्ञातवादी 
( 327०४ा८ांव: ) से आस्तिक बन गयीं और इश्वर- 
भक्तोंके भविष्य दर्शनपर टूढ़ विश्वास करने लगीं । 
इसके अनन्तर डा० एनो बेसेटने ईश्वर-सिद्धिपर बहुत 
व्याख्यान दिये और इतस्तत: बहुत कुछ लिखा भी । यह 
बोत प्रसद्ध है कि, स्वा० विवेकानन्दक्रे प्रन्थोंकी दी तरह 
डा० एनी बेसे'टक्े ग्रन्थ पढ़कर भी अनेक नयी रोश- 
नीके शिक्षित नास्तिकसे आस्तिक बने और उन्होंने आस्ति- 
कताका प्रचार भी किया । 

ईश्वरसिद्धमें ये कुछ युक्तियाँ, तके और उदाहरण 
ऊपर दिये गये है! | अधिक लिखनेके लिये यहाँ सथाना- 
भाव है | विशेष जिशाखुओंकोौ विविध दार्शनिक ओर 
वेज्ञानिक प्रग्थ देखने चाहिये । 


््ट्ज्णा 


ईश्वरपर विश्वास 
प्रसिद्ध विद्वान पडमंड बककफा मत था कि, 
“|तए 5 8 एशाहं0ए5 8गां7&? अर्थात्‌ “मनुष्य घामिक 
प्राणी हैं !” यह बात एकदम सही है । सदासे नास्ति- 
फवादका प्रचार होनेपर भी खंखारके अधिकांश मनुष्य 
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घामिक बने हुए है । कितने ही धामिक मनुष्य ते 
ईएवरकोी सिद्धिके सम्बन्धमें तके और युक्तियोंकी अना- 
चश्यकतातक समभते है । उनकी धारणा है कि, बुद्धि 
ससोम है ओर सलोम पदार्थ असोम पदा्थके समझ नहीं 
सकता । यदि सलीमकी समभमें असीम आ जाय, ते 
असीम असीम नहीं रह जायगौ, ससोम हो जायगा और 
ससीम ईश्वर अनित्य और परिणामी बन जायगा, अल्प 
शक्तिवाला हो जायगा, जीवेकी तरह दुःखी और द्वंषी 
हो रहेगा | कितने ही अर तवादी दाशनिक भी कहते 
है' कि, ईश्वरका मानस पृत्यक्ष नहीं हो सकता; क्येकि 
पिलक्षण मनःसंयेग होनेसे मानस प्रत्यक्ष होता है और 
ईंश्वरमें, अपनी आत्मांकी तरह, विलक्षण मनः$संये|ग हां 
नहीं सकफता। अनुमानसे भी ईश्चर सिद्ध नहीं हो सकता; 
क्येफि क्षात सम्बन्धमें हो अनुमान होता है । धूम और 
वहिका सम्बन्ध ज्ञात है; इसलिये धूमके। देखनेसे वह्ि वा 
भागका झ्ान होता है | ईश्वरके कतृ कत्व और पृथिचाके 
फार्यत्वका सम्बन्ध शात नहीं है; इसलिये पृथिवी वा 
संसारको देखकर ईश्वरके कतंकत्वका अनुमान नहीं हो 
सकता । फलत: कतंकत्वाभाव होनेसे ईश्वर सिद्ध नहीं 
दो सकता । इसी लिये अनेक अद्व तवादी प्रत्यक्ष ओर अनुमानके। 
छोड़कर इईश्वर-सिद्धिमें शाख्ीय वचनोंका ही प्रमाण मानते 


है' । उपनिषदे' भो ईश्वरके लिये केवल “नेति नेति” 
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कहती है । मि० एफ० एच० जौकोबी तो साफ कहते है' कि, 
5॥। (>00 ज़ी0णा ग्र6 247 प्रावेकबातते ए०प्रत 98 70 5087 
अर्थात्‌ 'वह परमात्म। नहीं रह जाता, जो हमारी समभमें भा 
सकता हो |! 





जिसे माताके दूधके साथ ही ईश्वर-विश्वासकी शिक्षा 
मिलो है, वह डंफेकी चोट कहता है कि, 'ज्ो मनुष्य 
थोड़ी ही दुरपर होनेवाली बातकेा भी नहीं खुन सकता, 
उसकी अपरिमेयके मापनेकी चेष्ठटा दुस्साहस-पूृर्ण है ।' 
अबत र विज्ञान लम्बाई, चौड़ाई और मेोटाई--इन तीन 
परिमाणोका ही पता लगा सका था; किन्तु अब डा० 
अलबटे आइनस्टाइनने गद्दराके। चौथा परिमाण बताया 
है । ऐसी कितनी ही मोटी बाते जिस मनुष्यकी सम- 
भमें नहीं आती; वह अथाहकी थाहको क्या समझ सकेगा १ 
पाश्चात्त्य दाशनिकांमें शड्भराचायं कहे जानेवाले केंटका मत 
है कि, “मनुष्य देश, काल आर कार्य-कारणतक ही 
दौड़ लगा सकता है; परन्तु जो ईश्वर देश और कालकी 
सृष्टि फरता है और ज्ञा समस्त कारणणाका फारण है, उसे 
वह केसे जान सकता है !” अड्ु अड्डीका केसे ज्ञान 
सकता है ? जलबिन्दुका जलधिका कंसे ज्ञान हो सकता 
है ! तितली बागीचेकी उत्पक्ति छोंसे समक सकती है ? 
बुद्धि जो ऊूचीसे ऊ'ची फटपना कर सकती है, ईश्वर उससे 


अनन्तगुण बड़ा है । 
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स्वामी रामतीथ कहां करते थे कि, 'बुद्धिसे ईश्वर-सिद्धि- 
की चेष्टा करना सीढ़ियॉसे चढ़कर स्पर्गमें पहुंचनेके 
समान हैं।” कुछ वेदान्ती ईश्वर वा ब्रह्मफा अनिवंचनीय फहते 
है'। घे इस सम्बन्धमें उपनिषदुका यह वाक्य उद्घत करते 
है-“यते। बाले। निवशन्ते अप्राप्य ममसा सह” अर्थात्‌ 
'वददाँसे वाणी, मनके साथ, लौटकर चली आती है ।!' फलतः 
ईश्वरका निर्धेचन नहीं हे सकता । असीमकेा समभनेकी 
चैष्टा करनेबालेफे। लक्ष्य करके राबटे ब्राउनिगने कहा हैँ 
कि, “मनुष्य-जीवनसे ते कुत्तेका जीवन अधिक खुखदा- 
यक है; क्‍्येंकि कुत्तेके अन्दर जिज्ञासाकी खुजली ओर 
ज्ञानकों भूख नहीं होती । मनुष्यकी बुद्धि ईश्वरका आशी- 
वाद भी है और अभिशाप भी है । बुद्ध मनुष्यकेा ईए्वर- 
सम्बन्धी शडुग-समाधानके ३ वरमें दिन-गात घुमाती रहती 
है । बुद्धि उसे भांति-भाँतिके सन्देहोंसे व्यथित 
करती रहती है और उसे उस अनन्तकी ओर जउद्धाना 
चादती है, जे उसके लिये अशेय है (” अनेक धाम्मिक 
ते! यहांतक कहते है' कि, “जिसे हम जान सके गे, जिसका 
हम विश्लेषण कर सके गे, यह हमसे छेटा हो ज्ञायगा । 
फिर ऐसे क्लात ईश्यरमें सर्वशक्तिमत्ता और सर्चेशता नहीं 
रहेगी | बह तो डपासकफा केवल एक गुण बन जायगा।” 


दाशनिक झसोका कथन है कि, “ईश्वरके! में जितना ही 
कम समभता हूं, उतनी ही अधिक भक्तिके साथ उसको 
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व्रार्थना करता हूं!” 

कहा जाता है कि, यदि बुद्धि-जन्य शानकी व्यापफतासे 
ईश्वर जाना जा सकता, तो संसारके फितने ही विद्वान 
नास्तिक क्‍यों बने रहते ? बुद्धि-वादका चश्मा तो आध्या- 
त्मिक दृष्टिकी मन्दताका द्योतक है। बेकन साहबका कहना 
है कि, “दशनशासत्रका अल्प ज्ञान मनुष्यकेा परमात्मासे 
विमुख बना देता है ।” ऐसे लेगेंका विश्वास हे कि, 
“हम ईश्वरकेा ज्ञान नहीं सकते, ईश्वर बन सकते है', हम 
ईश्वरको समभ नहीं सकते, अन्तर्शानके द्वारा ईश्वरका 
अपरोक्षाजुभव॒ कर सकते है' । परमात्माकी प्राप्ति बद्धिक्े 
विफासका फल नहीं है, वह आत्माके उद्वेधका परिणाम 
है, इसीलिये कितने ही दाशनिक नास्तिक होते है" और 
कितने ही निरक्षर पुरुष सिद्ध यागी हो जाते हैं।” अतः 
ईश्वरका साक्षात्कार चमचक्षुसे नहीं, आभ्यन्तर चक्षसे, 
आन्तरिक प्रक्रियासे, आत्म-निम्नह, आत्मशुद्धि और आत्म- 
ज्ञानसे ही हो सफता हे। कल्पना, कला, काव्य आदिके 
द्वारा हम तिमिराच्छन्त भन्द्रिके स्वामीकी अस्पष्टसी 
मभलक भर पा सकते है! | साधारण जन तो क्या, ईश्वरा- 
नुभवी भी ईश्वरका रूप उसे नहीं बता सकते, जे केरा 
ताकिक हैं | जिसने अंगूरकी मिठास नहीं चखी, उसे 
अंगूरकी मिठासका शान केई क्या करा सकता है ?  बाफ क्‍या 


जाने प्रसृतिकी पीड़ा १” 
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्॑ ]फशथंडा? नामक अपने प्रन्थमे ईश्वरका तकों, प्रमाणों 
और युक्तियोंसे असाध्य माना है। उन्होंने ईश्वर-सिद्धिके 
लिये पेश फिये जानेवाले 0,::0029 ( सत्यविद्या वा चहतु- 
तस्तव-चस्तुस्वभाव-विद्या ), (.०४70०)९८५४ ( सश्णगिधिकास-विद्या) 
ओर "८]८००४पए ( प्रयाज़न-मूलक विद्या )के. प्रमाणोंका 
खण्डत करनेकी चेष्टा की है। नाइट साहबका मत है कि, 
यह ठीक है कि, ज्ञान द्वी शक्ति है, परन्तु बह ज्ञाताकों बुद्धि- 
शक्तिसे ससीम है; इसलिये वह सदा परिच्छिन्न रहता हों 
और ऐसी कज्ञान-शक्तिक्ते अन्दर अपरिच्छिन्तन शक्तिका 
समावेश नहीं हो सकता । इसलिये मनुष्य हा बुद्धि संदिग्ध है 
और चह खत्य-द्शनमें असमर्थ है। इसी विचारके समर्थक 
हेनरी बर्गसां, बटुड रसेल ओर काउट केसरलिन आदि 
पाश्चाक््य विद्वान्‌ हैं, जिनके मतसे आन्तर ज्ञान ( ॥॥पां- 
६00 )के बिना खत्य-तत्त्वकी प्राप्ति होना असस्भव हैं | आन्तर 
ज्ञानको प्रक्रिया आत्माकार द्ोती हे । इस भोतरी ज्ञानके द्वारा 
सत्यका प्रकाश तुरत बुद्धिपर पड़ता है। एक तरहसे इस 
शानके। प्रत्यक्ष अनुभव भी कह सकते हैं। इस ज्ञानमे नेस- 
मिंक शानकी प्रत्यक्षता सी रहती है और वद्धि-जन्य ज्ञानका 
अनुभव भी रहता है। बुद्धिजन्य शानकी प्रक्रिया विषयाकार 
होती दै-- इसमें बाहरसे शान पाया जाता है। बुद्धिके द्वारा 
फैकवल निश्चल पदार्थोका बाध होता है और आह्तरिक 
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झ्ानके द्वारा निशम्वल और सचल--देनें पदार्थोंका प्रदण 
होता है। बुद्धियें निर्माणकी शक्ति होती है और आन्तर 
शानमें सत्ननकी शक्ति होती हैं । बुद्धि वर्ण-विन्यास करती 
है और आन्तरिक ज्ञान कविक्रे हृदयकेा दिव्य प्रतिभा प्रदान 
करता है। क्राइस्ट वा ईसामसीहने कदा है कि, आन्तर 
आ्ञानवाले पुरुष धन्य है; क्येंकि वे ही इश्वरका साक्षात्कार 
करते है'। आन्तर ज्ञान नहीं होनेसे संसारमें ईश्वरीय घत्ताका 
अनुभव नहीं किया जा सकता । जिन्हें आन्तरिक शान नहीं 
है, उनके लिये ईश्वरकी सत्ताको अस्वीकृत करना त्रेसा हर 
है, जीसा सूर्यके प्रकाशका चमगीदड़का न मानता । 


हम भी आन्तर ज्ञानका महत्त्व उतना हा समभते है, 
जितना पूवों क्त विद्ञान्‌ू समझते है; परन्तु €म इल बातकों 
माननेके लिये टौयार नहीं है| कि, ईश्वर तकंसे लिद्ध नहीं 
हो सकता | हमारे मतसे ईश्वर तक, युक्ति, प्रमाण, उदाहरण, 
अनुभव, शास्त्र, सन्‍्तोंके वचन, विश्वास आदि सभी मार्गोंसे 
सिद्ध होता है; इसीलिये इस ग्रन्थमें हमने इन खारी 
बातांका आश्रय लेकर ईश्वर-सिद्धि करनेकी चेष्टा फी है | 
कैंटके शब्दोमें "ईश्चवरकोी सत्ता और आत्माकी अमरताको 
स्वतः सिद्ध” मानते हुए भी हम केंटके इन शब्दोंके कायल 
नहीं है' कि, “इश्वर और आत्मा तकेसे सिद्ध नहीं हो सकते ।”? 
ईश्वर-प्राप्तिमें ईश्वर-विश्वालका सरलतम मार्ग मानते हुए भी 


हम इस सम्बन्धमें वद्धि ओर विवेकका एकदम बहिष्कार करनेके 
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पक्षपाती नहीं है । विवेक-बुद्धिके वहिष्कारका अथ ही है 
दर्शनशासत्र ( ?0]050909 ) का बहिष्कार कर केवल घमे- 
शास्त्रीय क्चनांपर विश्वास करना। दम मानते है कि, घमें- 
शास्त्रीय वचन तपःपूत ऋषियेकिे हजारे वर्षोंके अनुभवोंसे 
प्रसूत है; परन्तु साथ द्वी हम यह भी मानते है' कि, 
तके-प्राण दशनशास्त्र भी उन्हीं ऋषियेंके विमल मस्तिष्कसे 
प्रखूत हैं! | इंश्चर-विश्वासल और धर्म-श्रद्धा परम आवश्यक 
है फिन्तु जेमिनिकी “घम-जिशासा” और व्यासकी 
“ब्रह्म जिशासा” भी कम आवश्यक नहीं है'। जिजशञासा ही 
शानकी जननी है । जिसमें जिज्ञासा नहीं, घदद खदसदु- 
विवेक कंसे कर सकता है? भले ही बुद्धिमें असीम तस्व 
सर्वा शत: नहों समा सके; परन्तु उसकी ऋरूक ता बुद्धिसे 
अवश्य पिलतो है । क्‍या कोई भी ब्रह्मार्डका राई-रत्ती 
हाल जानता है? नहदीं। ते भी जिशासा और तकं-वेभवके 
द्वारा उसका असंदिग्ध अस्तित्वका तो निश्चय कर ही 
डालता है। वायु, ईथर, परमाणु आदिका सर्वाड्डतः ज्ञान 
न हो; परन्तु प्रयाग, निरीक्षण आदिके द्वारा बुद्धिका उनकी 
सत्तामें ता सन्देह्द नहीं रह जाता ? इसके सिवा विवेक- 
बुद्धिसे प्राप्त ज्ञानके द्वारा उत्पन्न ईश्चर-विश्वास प्रबकतम 
ओर स्थायी होता है।फलत:ः, हमारे मतसे, ईश्चर-सिद्धिमें 
अन्य खाधनोंकेा मानते हुए ईश्वर-विश्वासके गौरव देना 


विशेष महर्व-पूर्ण है। अन्य साधनोंका उड़ा देना एकदेशी- 
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यता है ओर चतंमान युगके विपरीत भी है | केवल ईश्वर- 
विश्वासो लेगांकी बुद्धिवादका खण्डन फरनेवाली पूर्वोक्त 
युक्तियांका खण्डन करना हम अनावश्यक समभते है; 
क्योंकि इस पुस्तककों पढ़नेपर उनका आप ही शाप खण्डन 
हा जाता है। विस्तार-सयसे यहाँ हम अधिक नहीं लिखना 
चाहते । मुख्य बात यह समभ्िये कि, ज्ञानमय ईश्वरके। 
अशेय मानना बिलकुल व्यथे है | चेतन, आत्मा और 
परमात्मा पद-पदपर जाने जातें हैं | यदि ये अक्षय हों, ते। 
सारा संसार ही अजय ही जाय, आत्म-शान, ब्रह्म-शान 
आदि शब्द निरथ्थंक है| जायाँ और “झते शानान्न मुक्ति:” 
से लागेंकेा घृणा दा जाय ! तब “जन्मायस्य यतः”, 
“सर्व खदिवदं ब्रह्म”, ''अयमात्मा ब्रह्म”, “न दि शानेन सद्वर्श 
पवित्रमिह्द विद्यते” आदि वचनोंकी क्‍या डुगति हो? तथ 
ते। “तस्मिनू_ विशाते स्व विज्ञातं भवति” के केाई भी 
नहीं पूछेगा! हमारे विचारसे नाइट आदि विद्वान विश्वास- 
की तीजत्र भावनामें ईश्वरके! अशेंय वा अजशात कह बेठे 
है, अद्व तवादियॉने भी ईश्वर-निर्चचनके साथ द्वेतापकत्ति 
आ पड़नेके डरसे ईश्वर वा ब्रह्ममे अनिर्गवनीय आदि 
कहा है । 

हमारे यह सब लिखनेका यह मतलब नहीं है कि, हम 
विश्वासका कम महत्त्व समभते हैं! । नहीं । विश्वाखके 
हम परमात्म-साक्षात्कारका सरल मार्ग मानते है और 
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विश्वासमें अमेःघ शक्ति भी मानते है'। हमारे यहाँ “विश्वास: 
फलदायक:” बहुत पुरानी कहावत है । एक आदसमीके 
ज्घर आ रहा है, दवा करते-करते ओर कुनैन देते-देते 
डाक्टर परेशान द्वो गये हे', वह अच्छा नहीं होता । परन्तु 
उसी रोगीके पास एक साधु आता है ओर उसकी बाँहमें 
केई यन्त्र बाँध देता है । बस, देखते ही देखते साधुके 
यन्त्रपर दृढ़ विश्वास करनेवाला रोगी चंगा हो जाता है ! 
नारायण सिंदका एकलौता लड़का बीमार होता है । वह 
डसे लेकर पटना और कलकत्ता दोड़ आते है; परन्तु 
लड़केका रोग घटनेके बदले बढ़ जाता है । इतनेमे 
कमण्डलु लिये एक सन्त पहुंचता है और रे|गीकेा 'भभूत! 
दे देता है| शेगी उसे फॉकनेके साथ ही हंसने लगता 
है, उसके शरीरमें दल्कापन और स्फूत्ति माल्दूम पड़ने लगती 
है और वह वर्षोका रोगी एक ही दिनमें भला-चंगा हो 
रहता है । ऐसे एक-दो नहीं, हजारों और लाखों उदा- 
हरण बराबर देखनेमें आते हैं । बल्कि इतनी दूरतक देखा 
गया है कि, जहर खाकर भी मनुष्य दृढ़ विश्वास क्र लेता 
है कि, 'मेंने जहर नहीं खाया है! और उसका बाल भी 
बाँका नहीं होता । इस बातका एक उदाहरण “खुखमाग” 
के लेखक स्व० डा० महेन्दुलाल गगने दिया है | अमेरि- 


फाममें डाकूर साहब एक बार बहुत लेोमेंके सामने जहर 
खाफर और यह चिश्वास फरके फि, “मेंने जहर नहीं खाया 
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है? टइहलने जे थे। फलतः डाक्टर साहबका कुछ भी नहीं 
बिगड़ा था । 

बस्तुत: विश्वासमें प्रचण्ड शक्ति है। लघु श्रमर एक 
कीड़ेके पकड़कर अपने बिलमें के जाता हैं । कीड़ा 
पविश्वासके प्रबल चेगर्मे श्रमरका अतीबव ध्यान करने लगता 
है | एक ही दिनमें कीड़ा श्रमर बन जाता है! इसीवेा 
कहा गया है--“कीटो5यं श्रमरीभवत्यथतिनिदिध्यासात्‌ ।” 
यह कथानक प्रसिद्ध हे कि, गुहामें अवस्थित एरू साधके 
यहाँ एक भेंसका चरबाहा उपदेश लेने गया । साधुने 
उसके चित्तकी शान्तावस्थाकी परीक्षा लेनेके लिये उससे कहा 
कि, “तुम अपनी प्यारी भेंसका दृढ़ विश्वासके साथ छः 
महीने ध्यान घधरकर आशओगे, तब में तुम्हें उपरेश 
दूगा ।” चरवाहेने ऐसा ही किया । छठे मद्दीनेके अनन्तर 
चरवाहा खाधुक्रे यहाँ पहुंचा । खाधुने उसे गुफाके हो 
अन्दर बुलाया । चरवाहेने उत्तर दिया--“भमहाराज, मेरी 
सींगे' गुफाके द्रथाजेपर ही अंदक जायँगी ! में भीवर 
केसे आऊ ?” खाधुने समझ लिया कि, 'यह आस्था और 
ध्यानमें पक्का हे! गया है, अब यह उपदेशका अधिकारी है ।” 
अन्तका खाधुने उसे उपदेश दिया और कुछ ही समय 
बाद चरधाहा नामी येगी बन गया । ऐसे दृष्टान्तोंकी 
कमी नहीं हे! यह बात बिलकुल ठीक दै कि, अपने जीवन- 
में सफलता पानेके लिये आत्मविश्वास बहुत बड़ा साधन 
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है । बल्तुतः मनुष्य विश्वास और श्रद्धाका रूप है। भागवत 
गीतामें ठोक महा गया है कि-- 








“श्रद्धामयो्यं पुरुषो यो यच्छुद: सख एवं सः ।? 

अर्थात्‌ पुरुष वा मनुष्य भ्रद्धामय हैं और जिसपर उसकी 
अट्ूट श्रद्धा है, वही वह हो जाता है । इसमें जरा भी 
सनन्‍्देद नहीं कि, विश्वास और श्रद्धाके बल भक्त भगवान, 
यत सकता हैं।कोाई भा व्यक्ति परीक्षा करके इस बातके 
देख सकता है। आप कुछ ही देरके लिये ईश्वरपर विश्वास 
कीजिये, आपका हृदय शान्ति, नम्रता, उदारता, समता, 
परोपकारिता, शानाधिकता और आनन्दातिरेकता आदि 
देंबी गुणोंसे भरने लगेगा। ईश्वर-विश्वासी जीचन-मरणकी 
समस्याकेा खिलवाड़में हल कर डालता है, वह खत्यु- 
जय हो जाता है। 

तामसिक अन्ध विश्वासको बात हम नहीं कहते; पर- 
न्‍्तु सास्विक श्रद्धा भोर विश्वास ही मनुष्यको जीवन- 
नौका है । बाइबिलके शब्रोंमे “५०८ छथोर ७9 शशि), 
700 ४५ ०४20८” अर्थात्‌ हम श्रद्धाके सहारे चलते है", 
नेत्रोंके नहीं । घस्तुतः परमात्म-प्राप्तिमें श्रद्धा वा विश्वास 
अव्यर्थ उपाय है । टेनीसलनने कहां है-- 

*[ 5076९00 [6 पद्वा05 6| शांफि 89७0 8706, 

+ैएते हुशांर€ण दैएध बात वध हआ/त9 ०७)), 

(१० ए॥४ 7 4७6७१ ॥5 407"0 0 ४)), 
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हयात किए एप पा 2878०' ॥006 ” 

अर्थात्‌ "में श्रद्धाफे लूले दा्थोकों फेलाफर इधर-उधर 
टटोलता और घूलि एक्म्‌ भूसा इकई करके डस परमा- 
त्माको पुकारता हूं। में समझता हू' कि, वह सबका प्रभु 
है; और, इस प्रकार, उस महत्तर आशामें विश्वास फरता 
हैं, चाहे वह विश्वास द्वढ़ न हो ।! 

जिन्हें तकों ओर अन्य प्रमाणोंसे “ईश्वर सिद्” नहीं 
जाँचता हो और जो संदिग्ध होफर “संशयात्मा विनश्यति” 
के अनुसार अपने जोवनके। नष्ट करनेवाले हैं, उनके लिये 
टेनीसनके शब्देमें यही उपाय श्रेष्ठ है-- 


“छेए (0) धाते (0 80706 €7॥)7280€, 


छ66ए77 शीला फर€ ढक्का। 704 ए/'0५९०! 

अथांत्‌ हमें भ्रद्धाका ही आश्रय लेना उचित है; क्योंकि 
जिस पिषयके। हम तकके द्वारा सिद्ध नहीं कर सकते, उसके 
लिये विश्वासके सिवा केई गति नहीं ।! 

श्रद्धाने मानव-जातिके मार्गमेस जटिलताओं के दुगम पर्वेतें- 
के दूर कर दिया हे और अपने भक्तोंके जीवनमें चमत्कार 
भर दिये है' | संदिग्ध जीवनके दूर करनेके लिये इसले बढ़कर 
केई दूसरा तत्व नहीं है। हमें मिथ्यामिमान छोड़कर ईश्वर- 
विश्वास फरना चाहिये और रिक्र ( [२०॥६९: )के इस 
चवाक्यपर आस्था करनी चाहिये कि, 'मनुष्यकी विचारशक्तिफा 
सबसे उत्कृष्ट नमूना ईश्वचर-विश्वास द्वी हे।” छुट्दढ़ ईशबर- 
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विश्वासके अनन्तर हमें येगका आश्रय लेना चाहिये और 
प्राटीनल (7?]0070७ )के कथनाजुसार हमें अभीष्ठ वस्तुमें 
घुल-मिलकर पक दो जाना चाहिये। फिर हम न ते ईश्वरके 
सिवा कुछ जान सकते है', न अनुभव कर सकते है'। तब हम 
सारो सृष्टिमिं उस एकके ही देखेंगे भौर उसीमे विलीन 
है। जायंगे । दम चिश्वके सोथ एकता स्थापित कर छे'गे 
और विश्वकेा उसकी ही माँकी समझे गे। ईश्वरके साथ मिल 
जानेपर येगीको ज्ञो अलौकिक आनन्द मिलता है, उसका 
वर्णन कौन कर सकता है? वाणीसे उसका वर्णन करनेसे ते 
उस आनन्दका बहुतसा अंश विलीन हा जाता है। मैकस- 
मूलरकी घारणासे ऐस हा येगी धमंशारत्र और दशेनशारुमें 
एकता स्थापित करते हैं. ओर ऐसे ही येगियोंस खसमाजमें 
छुव्यव्रस्था स्थापित हैा।ती है, देशका अभ्युद्य होता है, ईश्व- 
रीय कफानूनोकी रक्षा होती है और खरस-सुन्दर शान्ति- 
सौरभसे घरिणी गमगमाती रहती है। पिछछे दिनोंमें 
ऐसे ही येगी थे परमहंस रामकृष्ण, तुकाराम, क्राइस्ट, 
मदस्मद, नरसी मेहता, कबीर, तुलसी, खूर, चेंतन्‍्य, नामदेव, 
द्ाफिज़, जलालुद्दोन रूमी, स्वामी टौलड्, रुवामी रामतीर्थ 
आदि आदि ! धन्य हैं' वे देश, जिन्‍्हेंने संसारमें खुख-शान्तिकी 
सरिता बहानेवाले ऐसे आनन्द-मूत्ति पुरुष-पुड़ुच उत्पन्त किये । 


प्प्य्श््््््ऊ 
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संसारके सभो धर्म चेतन्य, देवी शक्ति वा आध्या- 
त्मिक ज़गतृपर विश्वास करके चले है' और तीनोंकफा सूल 
ईएचर ही है; इसलिये अब हमें यह देखना है कि, संसारके 
कुछ अतीवब प्रसिद्ध धर्म ईश्वरके सम्बन्धमें क्या विचार 
प्रकट करते हैं । स्थानाभावके कारण, नम्ूनेके तौरपर, 
यहाँ हम कुछ ही धर्मोका परिचय और उनकी राये' 
लिखेंगे । 


क--पारसीधर्म और ईश्वर 


जर्थोएत्री धर्म (इरानी वा पारसी धर्म )$ प्रवत्त क स्पि- 
तम जरथुश्त्र थे। इनकी जीवनी पढ़नेसे मालूम पड़ता है 
कि. ये कोई हिन्दू-अबतार थे ! इरानी भी आय ही है' । 

पारसी धर्मकी सूल पुस्तक “अवस्ता” जेन्द वा पह- 
लबी भाषामें हे। इसे पारसली लोग ईश्वरीय उपरेश मानते 
हैं! । इसमें २१ गाथाएं ( ऋग्वेदकी तरह मण्डल - मन्त्र- 
सम्ह ) थीं । परन्तु प्रबल आक्रामक सिकन्द्रने शराबके 
नशेमें जिस समय इरानक्रे “परसे पोलिस” महलके जलाया 
था, उस समय महलरूमें रखी कितनी दी गाथाए' नछ 
हो गयों। कुछ गाधाओंकेा प्रीक सेनापति भी उठा ले 
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गये ! शेष लगभग पाँच गाथाओंकी वतंमान “अवबरूता” 
है। इसके अनन्त शब्द ऋग्वेदसे मिलते है' । “अवस्ता' में 
आये-निधासफी प्रशंसा भी है| “अवस्ता”में कई तरदहकी 
भाषाएं भी है। 

अंग्रेज ऐतिदासिकोंके मतसे ३००० वर्षसे लेकर ७४००० के 
भीतर इसकी रचना हुई हे। इली “अवस्ता”में लिखा है कि, 
पूर्व समयमें इरान वा पारसमें अधर्म, अत्याचार आदिका 
अफण्टक् शाज्य दो गया था। इसी समय गौका रूप 
धारण कर और भगवानके यहाँ जाकर पृथिवीने निवेदन 
किया--“भगवन, मेरे ऊपर भयंकर संफट आ पड़ा है। 
मुझे बचानेघाला कोई नहीं है | मेरा उद्धार फरनेवाले 
घीरका मुझे दशन फराहये, ताकि मेरे दुःख दूर हो ।” 
प्रसन्‍न होकर भगवानने कदा कि, “धीरज धरो । यह 
काम में जरथ॒श्त््रको सौंपूगा | बद्दी तुम्हारा उद्धार 
फरेगा |” 

कुछ दिनों बाद इरानके राज़वंशज पोउरुशस्पकी पत्नी 
दोग्दो ( दुग्धोवा )को गर्भ रहा। गर्भवांद्धेके साथ दोग्दोफा 
शरीर तेजोमय हाता जाता था। गर्भेस्थ शिशु इतना प्रका- 
शमय था कि, वह माताके उदरसे ही दीखता था। उधर 
अस्यायारी बादशाहको अपशकुन दिखाई देने लगे | बालऋषा 
जन्म इरानके रण वा रघ शहरमें हुआ । जनमते ही बाल- 
कने यारां दिशाओंकों प्रचण्ड तेजसे उद्भासित कर विया। 
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उसका हंसमुल चेहरा देखकर देखनेवाले आनन्दसे नांचने 
लगे । उसका नाम स्पितम रखा गया । बालफके बधके 
लिये बादशाह और सरदारोंने प्राय: वेसे दही प्रयत्न किये, 
जेसे प्रदूलादके बधके लिये द्विण्यकशिपुने किये थे। परन्तु 
बालकका बाल भी बाँका नहीं हुआ; क्‍योंकि वद अनन्य 
ईश्वर-भक्त था । 

स्पितमकी जन्म-तिथि कितने वर्षोंकी है? इसका कुछ 
ठीक-ठीक उत्तर नहीं मिलता । यूरोपियन स्पितमक्रा जनमे 
३५०० से ७५०० वर्षतक मानते हैं। जो है। स्पितमकी 
शिक्षा-दीक्षा उसके पिताके द्वी द्वारा हुई | १५ घथेकी 
उच्नमें ।स्पतमने जटिल विपिनमें जाकर लगातार १५ वर्षों- 
तक घोर तपस्या की । तपस्याके समय जे सब लालच बुद्ध- 
को मारने और ईसाकेा शतानने दिखाये थे, वेसे ही लालय 
अहेरेमनने स्पितमका दिखाये । परन्तु स्पितम टससे मस 
नहीं हुआ । अन्तको स्पितम सिद्ध हो गया--उचन्र भी ३० 
वर्षोंकी दो गयी । स्पितमका नाम अब अशो जरथ॒श्त्र पड़ा। 
अशो ऋषिको कहते है और जरथुश्त्र छुनदरी ज्योतिको। 

अब जरथुश्तने ईश्वर-भक्तिका प्रचार करना प्रारम्भ 
किया । परन्तु धर्म-प्रचारमें उन्हें बेसी ही कठिनाई झेलनी 
पड़ी, जेली ईसा, बुद्ध, महम्मदर आदिको केलनी पड़ी 
थी। अन्तको थे रघ आदि पश्चिमी इरानसे पूों इरान 
( बत्ख था बेकूटिया ) के बादशाह बीश्ताप्प वां गुश्तास्पके 
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यहाँ आये। बादशाहके ऊपर जरथुश्त्रके उपदेशका ऐसा प्रभाव 
पड़ा कि, यह अपने दो मन्श्रियोंके साथ डनका अस्ुयायी 
बन गया ! पृथिवीका बोक हृतका हुआ--इस नये धमकी 
पताका फहराने लछगो | संक्षेप में इस धमकी बाते' खुनिये-- 


जैसे इरानी वा पोरसी आये भारतीय आयोके भाई 
है', चेसे ही उनका पारसी वा इरानी धम्म भी हिन्दू 
घरंका भाई ही समझ पड़ता है | जेंसे हमलोग कितने 
ही देवी-देवता मानते हुण भी अद्वितीय ब्रह्मके मानते हैं, 
वैसे ही ये इरानी भी खुरशीद-स्थर ( सूर्य ), मास्‌ (चन्द्र), 
मिथ ( मित्र ), यिम (यम ) आदिकेा मानते हुए भी एक 
अहुसर्मज्द वा अहुर (ईश्वर ) के मानते है! । असरुरकेा 
ही वे अहुर कहते है! | ऋग्वेदके कितने ही मन्त्रोंमें बली, 
स्वामी आदिके अर्थोर्में तथा अग्नि, वरुण आदिके विशेष- 
णोंमें असुर शब्द आया है। असुर शब्दका राक्षस अथ ता 
ऋग्वेदके पिछले भागोंमें है | पारसी धर्ममें भी ब्राह्मण 
( आथत्र ), क्षत्रिय ( रथएस्तार ), वैश्य (वास्व्य ) आदि 
वर्ण है | हमारे ही समान पारसियेंमें भी यज्ञोपचीत 
संस्कार ( नवजोत ) होता है भौर जैसे हम जनेऊ, 
मेला और शिखा धारण करते है', वेसे ही वे भी 
खुदरेह, कुसत्ती और टोपी घारण करते है' | हाँ, उनका 
छुदरेह फमरमें ही रहता है और उसमें ७२ धागे रहते 
हैं।वे भी यात्रा, गृह-प्रधेश आदिमें 'साइत' देखते हैं । 
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पांरखी भी मुँह और हाथोंमें मलकर मुहन-हार्थोंकेा 
विशुद्ध करते हैं' । उनके भी विवाहमें ब्राह्मण संस्कृत 
भांषाएें प्य पढ़कर आशीवांद देते है । गारक्षा करना 
उनका प्रिय धर्म हैं। वे कभी सिगरेट नहीं पीते । वे भी 
परलोक मानते है' | दानधमंका उनमें बड़ा महत्व हैं । 
इसके लिये वे भारत भरमें प्रसिद्ध है! | उनमें एक भी 
मिखमंगा नहीं मिलेगा । उनकी स्वच्छता तो आदशे है । 
एक लाखके फरीब पारसी बम्बई, अहमदाबाद, ऊुरत 
आविमें है| और दल हजारके करीब येज्द (इरान) में । परन्तु 
कुछ दिनोंसे उनमो संख्या जो रॉसे बढ़ रहो ?; क्योंकि इरानके 
चर्तमान बादशाह पारसखी धर्मके प्रचारमें उसजना दे रहे 
है। वेद्रि-घमावरम्बियोंकी ही तरह वे भी अश्निपूजक 
है” और बाकू (फ्रास्पियन) से लेकर बास्वे प्रेसडे सीतक 
उनके प्रायः ३७ अशम्निमन्दिर है', जहाँ अभ्नि अखण्ड रुपसे 
भ्रज्वलित रहती हैं। उनके घम्मंका उपदेश है पवित्र विचार. 
पविशन्न वचन ओर पविन्न करम। हां, उनका शव-संस्कार 
विचित्र होता है। 

पापियेकों क्षम-दान और धमंराश्यको रक्षाके लिये वे 
सेना, नहाना, खाना आदिके पहले और पीछे ईश्वरको 
प्रार्थना फरते है'। उनका ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌, सर्वश, दयालु 
आदि है। ईश्वरीय नियम “अष” (सत्य) का मार्ग है। प्राणि- 


१६६ इश्वरसिद्धि 





मात्रकी सेवा करना, खसच्चरित्र रहना, द्रिद्रोको सहा- 
यता करना, सारे कामो के! भगवद्पंण करना आदि उनके 
महत्वपूर्ण धममीड़ है'। मतलब यह समभिये कि, जनता- 
जनाद नकी सेवा करना और ईश्वर-सक्तिके द्वारा अपनेमें 
दिव्य प्रकाश भरकर अपना सदाके लिये उद्धार करना 
ही पारसी धर्मका मुख्य उद्देश्य हे और यह उहश्य हिन्दू- 
घमंसे मिलता-झुलता है । 


ख--जैनधर्म और ईश्वर 


इस धर्मके प्रवत्तक ऋषभदेव माने जाते है |ऋषभ- 
देवका उल्लेख महाभारतमें हे। ये हिन्दुओंके चौबीस अब- 
तारोंमें भी माने गये है । बहुत लेगांका मत है कि, 
बोद्ध धर्मसे यह धर्म पुराना है और इसीसे बौद्ध धर्म 
निकला है । जे हो, इस धर्मके प्रधान प्रचारक अन्तिम 
तीथंडुर वरद्धमान महावीर हुए है'। कितने ही ऐतिहालिक 
आज़से २५३६ वे पू्व, चंत्र-शुक्का त्रयोदशीमें, इनका जन्म 
मानते है । वेशाली (मुजफ्फरपुर )के पास कुण्डपुर वा 
कुण्डलपुरमें इनका जन्म छुआ था । इनके पिताका नाम 
राजा सिद्धार्थ था। इनकी माता त्रिशला वेशालीके सन्नार्‌ 
चैदककी राजकुमारी थीं । मगरध-राजयंशसे बैशाली 
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राजवंशका सम्बन्ध था ।३० वषको उच्चमें महावीर जंगल 
चले गये और वहाँ साढ़े बारह वे घोर तप किया । 
इसके अनन्तर प्रायः ३० वर्षो'तक मगध आदिमें इच्हेंने 
धममके प्रवारंका फाये किया । इन्होंने सब ५ लाख २७8 
हजार कोगाफा शिष्य बताया था ! ईसारी ८वीं और 
६ वीं सदियामें जेनधर्म भारतमें बड़ा द्वी प्रबल था। 

इस धर्ममें दो सम्प्रदाय है--दिगम्बर और श्वेताम्बर | 


भेजन-समयके छोड़कर अन्य समर्येमिें द्गम्बर रंगीन कपड़े " 


घारण करते हैं" और श्वेताम्बर सफेद । देनोमें थेड़ासा ही 


मतभेद है। इनका घमशास्त्र “कल्पसूज” ओर “आगम” नामक 
दे। भागेगिं विभक्त है । इल धमंके अनेक सुन्द्र ग्रन्थ संस्कृत, 
मागधी और प्राकृत भाषाओंमें है'। जेनेंकि मतसे संसारका 
लय नहीं दहाता-केवल अवलपिणी शोर उत्सपिणी नामके दे 
युग हो संसारमें होते रहते है । पहलेमें अच्छेसे बुरा काल 
आता है ओर दूलरेमें बुरेले भला। इन युगेंके प्रत्येक भागमें 
२४ जिन ( तीथ्थड्डुर ), १२ चकवरत्तों, ६ बलरेव और ६ धाखुदेव 


चर 


प्रकट छुआ करते है। नित्यसिद्ध, मुक्तात्मा और बद्धात्मा » 


नामके सीन विभागोंमें मनुष्य विभक्त है। इनकी पाँच 
प्रतिश्ञाएं है --( १) चोरी नहीं करना, ( २) भूठ नहीं बे।लना, 
( ३ ) किसीके छुंश नहीं पहुचाना ओर किसोका बध नहीं 
करना, (७ ) मन, वचन और फर्मसे न्‍्याय-परायण दोना तथा 
(५ ) अनुपयुक्त आशा नहीं करना। ज्ञेन निर्वाण ( केत्रत्य <+ 
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मुक्ति )के मानते है । मुंहमें कीड़ा न चला जाय, इस डरसे 
जीव-दया-परायण जेन जलके खदा गर्म फरके पीते है' और 
चर्षा तथा रातमें नहीं खाते। शितने ही जौन, इसी डरसे, 
प्रार्थनाके समय मुहपर कपड़ा डाल लेते हैं, हवाफा रुख 
बचाते है" और जहाँ बैठते हैं फाड़, वा कपड़ेसे सफाई 
' ऋरके। ये अपना धर्म वेद-समर्थित बताते है'! मद्दोच्वीर स्वयं 
वेदश थे। ये सनातनी हिन्दुओंकी ही तरह जन्मान्तर, पर- 
ले क, सूर्सिपू जा, देवता आदि भी मानते है' । जैनां ओर बॉद्धोंमें 
हिन्दुओंकी ही तरह पुराण भी हैं । बौद्ध भी इन चारों बातेंके। 
मानते है । हाँ, भारतके लिये इन देने साम्प्रदायेमिं यह 
फर्क अवश्य है कि, बौद्ध नाम मात्रके लिये ही भारतमे हे 
ओर जौन एक बड़ी सख्यामें। जौन प्रायः घनी है और 
भारतका बहुतसा समुद्री व्यापार उनके हार्थोंमे है । 

कहा जाता है कि, जीन ईश्वर जेली कोई वस्तु नहीं 
मानते; परन्तु उनकी प्रार्थनाको पढ़नेसे तो स्पस्ट मात्दूम 
पड़ता है कि, थे ईश्वरके खूब मानते है। उनकी प्रार्थनामें 
“मगवन्त”, “परमेश्वर”, “अधिनाशी”, “अजर-अमर”', 
“सकल-सुरासुर-नरवर-नायक”, “कृपारस-सिन्धघु,”? “जगजन- 
नाथ,” “अशरण-शरण”, अपारभवादधि-तारण”, “रिस्ज्त, 
“जगदीश” आदि शब्द आये है। कोई भी निष्पक्ष 
व्यक्ति कह सकता है कि, ईश्वरके सित्रा अन्य किसीके 
लिये सी इन शब्दोंका प्रयेग नहीं हो सकता। यह दूखरी 
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बात है कि. इश्वरके लिये जोन “जिनराज”, “तीर्थड्रुर” आदि 
शब्दों का प्रयोग करते है | हिन्दू भी ते ईश्वरके लिये विष्णु, 
राम, कृष्ण आदि शब्दोंका प्रयाग करते ही है'। इसके सिया 
जैसे हिन्दू विष्णु, राम आदिका ईश्वर मानकर उनकी मूत्तिकी 
पूजा फरते है; बेसे हो जीन भी तीथ्थेड्ररोंका ईश्वर मान कर 
उनकी मूर्तिकी पूजा करते है'। फलतः हमारे परमेश्वर और 
जैनोंके “परमेश्वर” एक ही है तथा उन्हींकी तरह सब 
मनुष्य भी परमेश्वरके “निरज्न,” “जगदोश”, “अशरण-शरण” 
आदि मानते हैं । 
क्या 


ग--बौद्धधस और ईश्बर 


इसासे ६२३ वर्ष पहले ( किसी-किसी मतसे ५०६ 
वर्ष पहले ) फपिलत्रस्तु ( नेपालकी दक्षिणी सीमा ) में 
राजा शुद्धादनने एक पुत्र-रल् प्राप्त किया । गर्भावसस्‍्थामें 
ही शुद्धोदनने अपनी पत्नी माया देवोके उनके नेहर देवद्ह 
मेज दिया । रानी रोहिणी नदीके पश्चिमी तटपर लुम्बि- 
नी वन ( रुम्मितदेई ) स्थानपर पहुंचकर एक शालवृक्षकरे 
नोचे विश्राम करने लगीं । वहीं उन्हेंने उक्त पुत्र-रल्केा 
पाया । ७ दिनें बाद ही रानीका देद्दान्त हो गया और 
शिशुकी विमाता गोौतमीने शिशुका लालन-पालन करना 
शुरू किया । क्षत्रियेक्रे शाक्यवंशमें उत्पन्न होनेफे कारण 
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बालफका नॉम शाक्य सिंह पड़ा । एक नाम सिद्धार्थ भी 
रखा गया | बालक सदा ईश्वर-चिन्तन और खाधु-सेवामें 
निरत रहने लगा । इस बातकी चर्चा चाशे ओर फेल 
गथी | सिद्धार्थ £श्वरीय तेजसे उदुभाधित होने छूगा | 

१६ वर्षोंकी उजश्नमें सिद्धाथंका विवाह उनके मामा 
दृण्डपाणिकी कन्या गोपा वा यशोधरासे फर दिया गया। 
परन्तु उनका चित्त ईश्वर-भज़नमें ही लगा रहता था-- 
भोग-विलाससे थे कोासों दूर भागते रहते थे | एक दिन 
उन्हेंने बन्दिनियोंका गीत झखुना । उस गीतने उनके 
अन्तःकरणपर जादूकासा काम किया । सिद्धाथ दिन- 
रात इसी चिन्तामें रहने लगे कि, संसारसे अत्यन्त दुःख- 
निवृत्ति केसे होगी? परम शान्ति केसे मिलेगी ? प्राणियोंका 
कष्ट केसे हटाया जा सकेगा ? 

इसी बीच एक विलित्र घटना घटो । शामको रथपर 
सवार होकर राजपुत्र सिद्धार्थ श्रमणक्े लिये जा रहे थे। 
रास्तेमें उन्होंने एक ऐसे दुखिया बूढ़ेके देखा, जिसके केश 
सफेद हो गये थे, कमर ऋूक गयी थी ओर शरीरमें हड्डी 
भर रह गयी थी । उसे देखते ही उनका हृदय करुणा-विग- 
लित हो गया--ऐसे दुःखीको देखकर थे भावावेशर्में आ 
गये--रथदा। महलूमें लौटनेका आदेश किया | वेराग्यको 
आग धधकने लगी । कुछ दिनों बाद उनके एक पुत्र हुआ, 
जिसका नाम राहुल रखा गया । राहुलके जन्मके सातओों दो 
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दिन अपने पिता और पलीसे किसी तरदद अनुमति लेकर 
घिद्धार्थ परम शान्तिको खोजमें निकल पढ़े। 


ईश्वर-चिन्तनमें तत्पर सिद्धार्थ पहले वेशालीके पास 
पहुंचे । वहाँ “आलार” नामक विद्वानसे शिक्षा ग्रहण की ! 
वहाँसे राजग॒ृह गये | वहाँ कुछ दिन ठहरकर ऋषि 
रुद्कसे आध्यात्मिक शिक्षण प्राप्त किया । तदनन्तर वे 
उस्चेल जाकर तपस्या फरने लगे। पहाँ; पाँच संन्यासी उनके 
शिष्य हुए । वहाँसे सिद्धार्थ गया गये, जहाँ एक बट- 
चृक्षके नीचे ६ वर्षोत्तक उन्होंने घोर तपस्या की । अखुर 
मारने उनकी तपस्‍स्यामें बड़े-बड़े विन्न डाले; परन्तु सिद्धार्थ 
अपने ब्रतपर अटल बने रहे। अभन्तको वे सिद्ध हो गये-. 
उन्हें दिव्य ज्ञान मिल गया। अब उनका नाम बुद्ध (शानी) 
पड़ा । 

सिद्ध होकर बुद्ध ्उगदाव ( सारनाथ, बनारस ) आये 
और चहाँ स्वे-प्रथम धर्म-चक्त-प्रवततन किया था धर्मप्रचार 
ग्ररम्म किया । वहाँ क्रमशः उनके ६० शिष्य हो गये। 
उनके उपदेशका सार है--खमता, सेवा, दया आदि । 
उनके उपदेशके आठ झड़ ये है--सदुविचार, सत्संकल्प, 
सदुवाक्य, सतूकम, लद॒पायक्री जोबिका, सच्चेष्टा, सद्‌ स्खति 
और सम्पक्‌ समाधि | ये उपदेश सच्चे हृदयसे निकले 
हुए थे; इसलिये इनको ओर लेग खूब ही आकृष्ट होने 
लगे। पहॉले बुद्ध राजग्रह गये और वहाँके राजा बिस्बि- 
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खसारके शिष्य बनाया | इसके अनन्तर कपिलवस्तु गये 
और अपने एक मात्र पुत्र राहुलकेा, प्रायः सात वर्षकी 
उम्रमें, दीक्षा देकर भिक्षु (बोद्ध खाघु ) बनाया । वहाँसे 
अनेक स्थानोंमें जाकर धर्मे-प्रचार फरने रंगे । १३ वर्ष 
याद पुन: कपिलवस्तु लौटे और इस यार अपनी पत्नीकेा भी 
दीक्षा देकर भिक्षणी बनाया । उनकी पत्नीके नेतृत्वमें 
फितनी द्वी स्त्रियाँ भिश्लुणियाँ बनीं । इस प्रकार जेतचन, 
कौशाम्बी, राजगृह, वेशाली, पावा आंदि-आदि स्थानॉमें 
उन्होंने ७५ वर्षतक धर्म-प्रचार किया। अन्तका ८० वर्षकी 
उम्नमें कुशीनगर ( गारखपुर ) में उन्होंने शरीरत्याग किया। 

हिन्दुओंकी ही तरह बौद्धोके भी पुराण-प्रन्य है-- 
अनेक दार्शनिक और धामिछ ग्रन्थ भो है । इन अ्न्धेंके 
देखनेसे मालूम पड़ता है कि, बुद्ध और उनके अनुयायी 
परलेक, पुनजन्म, आत्मा, देवता, मूत्तिपूजा आदि मानते 
थे । कृश-गोतमीके उपदेश देते समय भी बुद्धने देवताकी 
चर्चा की है । ईसाकी पूर्वों सदोके बाद जो सखंघमित्रा, 
महेन्द्र, कुमारजीब, पिन्देल भारद्वाज, गुणवर्मन, दीपंकर 
श्रीज्ञान, शान्तरक्षित, शुभंकर मिश्र आदिने सिलेन (छंका), 
वर्मा, तिब्बत, चीन, जापान, केारिया आदिमें बौद्ध धर्मंका 
प्रचार किया, उसमें इनमेंसे कई एकने परलेक, जन्मान्तर 
आदिकी बातोंके प्रचारके साथ-साथ तान्त्रिक धर्म ( वद्धयान-- 
वाममा्गं ) का भी प्रचार फिया | इस तरह स्पष्ट दी 
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बिद्त होता है कि, बुद्धघर्म केवल हिन्दू धमंका अडू 
है । हिन्दू भी ऋषभदेवकी दी तरह बुद्ध भी अब- 
तार मानते हैं । इसमें सन्देद्द नहीं कि, बुद्धमें ईश्वरोय 
ज्योति थी और वे ईश्वरावतार थे । बुद्धवेव वेदेकि भी 
विद्वान थे । दिसाका विशेध करके उन्हेंने जो सेवा- 
दयाका प्रचार किया, वह एकदम उपयुक्त था । उनका 
समत्व.वाद ते ऋग्वेदके अन्तिश  सूक्ततका अनुवाद 
द्दी है। 

कहा जाता हैं कि, बोद्धधम नास्तिक है | अब हमें 
इसी बातके देखना चाहिये । हमारे यहाँ भद्दोजी दी क्षितने 
लिखा है--“नास्ति परलेकेा यस्मिन्‌ मते अलौ नास्तिकः ।” 
( सिद्धान्त कौमुदी ) इसका मतलब यह हुआ कि, जो 
परलेकगरे। नहीं मानता, वह नास्तिक है | यदि नाएिति- 
कका यदी मतलब है, तब ते बौद्ध धर्म आस्तिक धर्म है; क्‍योंकि 
बोद्ध परलाकके मानते है | नास्तिकका दूसरा लक्षण मनुज्ञीका 
है-. 'नास्तिको बेद-निन्द्कः ” अर्थात्‌ धेदकी निन्‍्दा करनेचाला 
नास्तिक है । परन्तु बुद्ध स्वयं वेदज्ष थे--चार्वाक्रेंकी तरह 
पेदोंकी निन्‍दा भी उन्होंने नहीं की है। बौद्धधमे घेदके बलि- 
प्रधान याश्षिक अंशका ही विरोधी है | इस अंशके विरोधी 
ते! ब्रह्मसमाजी, सिख आदि भी है' । परन्तु उन्हे नास्तिक 
नहीं कहा जाता है। श्रीकृष्णने भी गीतामें "“त्ंगुण्यविषया 
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घेदा निस्षेशुण्यो भवाजु न” आदि फहकर वोेदके याश्िक 
अंशफी उपेक्षा फी है। केाई-के।ई कहते है' कि, निष्काम कर्म 
और शानकी महिमा बतानेके लिये श्रीकृष्णने वेदकें इस 
संशका--सकाम फर्मका खण्डन डिया है। इसी प्रकार 
सम्मब है कि, परकोक-वादो बौद्धों और जेनोंने भी दयाकफी 
महिमा दिखानेके भावावेशमें वेदके याशिक अंशका खण्डन 
किया हो। वेदके शानकफाण्ड, ऐपेतिहाघपिक और आयार- 
विचार-सम्बन्धी मन्त्रोंका खए्डन ते ब्रह्मसमाजी, सिख, 
जैन, बोद्ध आवदिमेंसे काई भी नहीं करता | 

गीताके “जगदाहुरनीश्वरम” एलोकसे उसे ही नास्तिक 
मानना कलफता है, जे ईश्वरका नहीं मानता | अब हमें 
यह देखना है कि, बौद्धोंमिं यह लक्षण फहाँतक घटता है। 
बौद्धोंक हीनयान और महायान नामके दे। प्रधान सम्प्र- 
दाय हैं'। उनका वज्जयान ते वाममार्ग है ही | हीनयानमें 
डटेभाषिक और सौत्रान्तिक तथा महायानमें येगाचार और 
माध्यमिक नामक वर्ग है | इन चारोंकी विचार-सरणि 
हिन्दु-दशनों कौसी है। ईश्वरके सम्बन्धमें इनके थाय:ः वे ही 
विचार है, जे! फपिल और जेमिनिके है'। कपिलने “दुबि- 
शेय” समभमकरूर अपने दशेनमें ईशए्वरसिद्धिकी आवश्यकता नहीं 
स्वीकृत की है। बुद्धि और उनके अज्ुयायो बौद्धोंने भी 
ईश्वरको “अध्याक्रणीय” कहा हैं। शड्भ:राचाय और उनके 
अनुयायियोंने भी ईश्वरको “अनिर्वेचनीय” माना है | ““अब्या- 
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करणीय” ओर “अनिर्वेचनीय”” शब्दोंका प्रायः पक ही अथ हैं 
और यदि शह्भुर और उनके अनुयायी नास्तिक नहीं हैं', तो बुद्ध 
और उनके अनुयायी भी नहीं । बस्तुतः महायानाचाये नागा- 
जुनका शान्यवाद और शह्डुराचार्यका बृह्मयाद एक ही चीज 
जाँचते है--ऐसा बहुतेांका मत है । नागार्ज़नका सोरा मदायान 
डपनिषदांपर ही आश्रित है । हीनयानके “कथावत्त ”में जो 
बुद्धफा “तुषितस्थर्ग”में रहना लिखा है, उससे भी कुछ छोग 
ईश्वर-सिद्धिका अनुमान करते है | भिक्षु साोयेन शाकु 
नामके एक प्रसिद्ध जापानी वौद्धने जो ईश्वरके सम्बन्धमें 
विदार प्रकट किया है, उससे भी बौद्ध धर्म नास्तिक नहीं 
जँचता । जापानी भिक्षुने कहा है कि, “ईश्वर शब्दका 
स्पष्ट उत्लेख न रहनेपर भी बौद्धोंके “धर्म-काय” और 
“समता” शब्दोंका अर्थ ईश्वर समझा जा सकता हैं।” उक्त 
भिक्ष कदते है कि, *जो पदार्थ हमारे चारो ओर दिखाई देते है', वे 
सब एक अन्तिम कारणसे उत्पन्त होते है, जो सर्वशक्तिमान, 
सर्वक् और सव-प्रिय है । यह जगत्‌ उस कारण अथवा 
आत्माका व्यक्त रूप है । » » » जे जगत्‌ ईश्वरमें नहीं है, 
चढ़ मिथ्या है । # # & अनेक एकमे है और एक अनेकमे है। 
ईश्थर और जगत्‌के विषयमें बौद्धोंकी यही धारणा हैं। २८ १ 
यह नहीं समझना चाहिये कि, ईश्वर केवल समस्त व्यशिकां 
समूह मात्र है। बल्कि समस्त रहष्टिके नष्ट हा जानेपर भी वह 


रहता है। वह नित्य हैं और इस जगतरे नष्ट होनेपर चद पल 
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भरमें दूसरे जगत्‌की सृष्टि कर सकता है।» » » » हमारे 
जीवनकी अन्‍्तगहामें जो अनुभूति होती है, उसे ही छे'ग गाड, 
अल्लाह, धर्मकाथ, ताव, ब्रह्म ईश्वर आदि कहते है ।” उक्त 
भिक्षुने ईश्वरके सम्बन्धर्मँ जो मत व्यक्त किया हैं, उससे ते 
स्पष्ट विदित होता है कि, बौद्ध भले ही ईएयरके। घमं-कांय, 
समता आदि, नाम दे; परन्तु वे ईश्वरके मानते है; इसलिये 
नास्तिक नहीं है । भिक्षुके उपदेशोंका अनुवाद “50/77005 
० 8 ठिएव 09 0४७४०” नामसे अ'ग्रेजीमें डा० डी० टी० 
सुज्लुकिने किया है। यह प्रन्थ पढ़ने लायक है। 

बौद्ध दर्शन कर्मसे अद्गष्ट, अद्वष्टसे सन्‍तति भ्रौर सन्‍्ततिसे 
कम फल मानता है। क्मेका साक्षों आत्माके मानता है'। 
इघर कुछ खनातनी कमेंका साक्षी ईश्वरके। मानते है; परन्तु 
सांख्यवादी ओर मीमाशलक सनातनी ते आत्माका ही कम- 
साक्षी मानते है । ता क्‍या इतनेसे ही ये नास्तिक गिने जायाँगे ? 
कभी नहीं । विशुद्ध आत्मा और ईश्वर-सत्तामें फर्क ही 
कितना है ? यद्द बात भी कसी ते! लगती हैं कि, बौद्ध लछाग 
क्लिष्ट-कल्पना-प्रसूत परलेकके माने और विश्वके शा नियेके द्वारा 
समरथित ईश्व्के नहीं माने! इसके सिवा यह बात भी 
निर्विवाद है कि, अपने साधक-जीवनमें बुद्ध ईश्वर-भक्त थे 
ओर कदाबित्‌ ईश्वर-कृपासे दी वे सिद्ध हुए थे। 

केाशल-राजके मनसा म्राममें वशिष्ठ ब्राह्मगकों उपदेश 
देते समय बुद्धने ब्रह्म वा ईश्वर्का अस्तित्व स्वीकार 
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किया है ओर भिक्षुओको ही ब्रह्म-सायुज्यका अधिकारी 
बताया है। 

यह बात भी है कि, बौद्ध लोग अपनी प्रार्थनामें बुद्धको 
“पूर्ण-प्रश” और “भगवान्‌” आदि फहते हैं और गन्ध, धूप, दीप 
आदिते बुद्धकी घूसिकी उस्ली प्रकार पूजा करते हैं, जिस 
प्रकार हिन्दू राम, कृष्ण आदिका “'सगवान” आदि कहते 
ओर डनकी सूर्चियेंकी गन्ध आदिखे पूजा करते है'। राम, 
कृष्णकी ही. तरह धुद्ध भी पुराणेमिं ईश्वरावतोर कहे गये 
हैं। अतः राम, कृष्ण आदिका भक्त यदि आस्तिक है, तो 
बुद्धफा भक्त भी आस्तिक है। वस्तुतः यह फहना अपनेको 
ही ठगना है कि, अवछलाकितेश्वरका पूज़क नास्तिक है। 

फलतः जो लोग कहते हैं कि, बोद्ध-धर्मानुयायी समस्त 
पूवों ओर उत्तरी एशिया नास्तिक है; इसलिये संसारमें 
नास्तिकंकी सख्या अधिक है, वह भूले हुए है'। सारे बोद्ध 
सनातनियोंका अनुधावन करनेवाले है--उन्होंकी तरह पमून्षि- 
पूज़क और ईश्वरावतारको ईश्वर माननेवाले है । 


क््ज्िनल 5 


घ--ईसाई धम्म और ईश्वर 


ईसाई धर्मके प्रवत्त क क्राइस्ट, ईसा मसीह वा यीश 
खुष्का जन्म आजले १६३७ वे पहले बेतलद्म था नेजा- 
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रेथ (ज्ुडिया, फिलस्तीन ) में हुआ था । परमेश वरके 
एक दूतने कुमारी मेरीके एक स्थप्त दिखाया, ज्ञिखसे 
उनके गर्भ रह गया। इसी गर्भले ईसाका जन्म हुआ-- 
यह बात ईसाई धर्मेप्रन्थोमें लिखी है। ईसाई इईंसाकेा 
'अशिश्नक्षम्भव” और 'ईश्वरोय पुत्र' बताते है'। कुछ छेाग 
कहते ?ै' कि, मेरीका पति जेसेफ बढ़ई था। शिशु-हन्ता 
हेरडके भयसे ईसाकेा ईजिप्टमें गड़ेरियेके घरपर रखकर 
उनका पालन-पेषण किया गया था। उनकी पालिका 
पलिजाबेथ थीं । ईजिप्ट जाते समय जाडेने नदीका जल, 
पार द्वेनिके लिये, सूख गया था। 

याल्य फॉलसे ही ईसा धर्मे-प्राण थे, ईश्वर-चिन्तनमें 
निरत रहनेवाऊे थे। चौद॒ह व्षकी उम्नमें ईसा घरसे बाहर 
नमिकल गये ओर तत्काल प्रचलित यहूदियोंके धर्म-ग्रन्थोंका 
अध्ययन किया । इसके अनन्तर 'जान'से दीक्षा लेकर ३० 
चर्षकी उम्नतक ईश्वर-विषयक कठिन साधना की | अब 
ईसा धर्म-प्रचारमें प्रवत्त हुए। इनके उपदेशका सार हे-- 
ईश्वरपर विश्वास, परस्पर श्रातृ-भाव, अक्रोध, क्षमा, पवित्र 
जीवन आदि | लगातार तीन वर्षोतक प्रचार फरनेपर 
जैले माझे आदि १२ मनुष्य इनके शिष्य हुए । पुराने 
घर्ंके अनुयायी यहूदी इस नये घर्मका प्रचार होते देख 
कर जऊू गये और ईसाफे लिये नाना तरहका घड्यन्त्र 
रचने लगे । यद्यपि ईसाने ईश्वरीय बलपर अने> प्रकारके 
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आश्ययकारी कर्म कर दिखाये; परन्तु यहूदियोंने इनपर 
बिलकुल विश्वास नहीं किया । अन्तकेा इनके प्राण-बधके 
लिये एक भीषण घडद्धयन्त्र रखा। राजदरबारमें इनके ऊपर 
अभियेग चलाया गया । इनके बारहे। शिष्योंमेंसे ज्ुडास इस- 
कारियट नामक शिष्यने इनके पकड़ा दिया। षड्यन्त्र तैयार 
था ही, पॉटियस पाइलेट नॉमके जज़ने प्राण-दण्डका 
हुक्म खुना दिया। अब क्या था; यहुदियोंने ऋूलख ( शूली) 
पर इन्हें लटका दिया और बड़ी निर्देयतासे इनके हाथें- 
पैरों आदिमें पिरेक वा कौल टॉंककर इन्हें मार डाला ॥ 
उस समय भी इस निर्दोष धममे-वीरने जल्लादांके लिये 
ईश्वरसे क्षमा माँगी थो!! उस दिन शुक्र था--तभीसे वह 
दिन (5000 7048ए कह कर प्रसिद्ध हुओ । इनके जन्म- 
दिवससे ही ईपाहयोंका वर्षारम्भ गिना जाने लगा और 
इन दिनों ते इनका ईस्वी सन्‌ विश्व-ब्यापी हो रहा है। 

अब हमें यह देखना है कि, ईश्वरके सम्वस्धमें ईसाई 
घमंका क्‍या विचार है। ईसाई ईश्यवरकों सगुण मानते है। 
उनका विश्वास है कि, ईश्वरकी पूर्ण अभिव्यक्ति इईसाके 
विद्रहमें हुई है। ईसा मनुष्यकी देहमें अबती्ण ईश्वर है' 
ओर व्यक्त अथवा अव्यक्त रुपसे सदा इस संसारमें वत्त - 
मान रहते है' । ईश्वर ईसाके विश्नदका माध्यम बना फर 
हमारे खलाथ सम्पर्क करता है और हमारे सम्प्कका भी 
विषय होता हैं। ईसा ईश्वरके सर्व-श्रंष्ठ पुत्र है'। आत्माको 
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बही उनका अन्तकाल हो गया । सुृत्युके अनन्तर ही ५७० 
ईस्घीमें दजरत महसम्मदने जन्म लिया | ६ व्षेके बाद 
अमीना और ८ वर्षके बाद इनके पितामद अबदुल मतालब- 
का भी देहान्त हो गया | ८ वर्षतक पितामह ओर इसके 
बाद चादा अबूतालेबने महस्मद्का लालन-पालन क़िया। 
फलतः इनकी शिक्षा नहीं हो पायी, कुरानमें इन्हें “डम्मी” 
लिखा गया है, जिसका मतलब है, कम पढ़ा-लिखा। 

१३ व्षकी उम्रमें महम्मर अपने चाचाके साथ, ऊटोंके 
गिराहको लिये, व्यापार करनेकी इच्छासे, सीरिया गये। 
व्यापारके ही सिलसिलेमें बह अफ का, मेसोपेोटामिया 
आदि भी गये। इस तरह वह २५ वर्षकी उम्रतक आर्थिक 
भमेलेमें रहें । इसके बाद खदीज़ा वा खदेज़ा नामकी 
एक घनाठ्या ल्लीके साथ ५६५ में इनका विवाह हो गया । 
विवाहक समय खदांजाको उम्र ४७० पर्षोकी थी। अब महम्मद 
रुपये-पंसेके चक्करसे निश्चिन्त हो रहें । 

कहते हैं, उस समय अरबमे इस्माइल वा इब्राहीस धर्मका 
प्रचार था--सूर्शिपूजा खूब प्रचलित थी, परन्तु इस घमके 
अनुगा मियेंमें बराबर व्यपसी घामिक भगड्ड हुआ करते थे। 
महस्मद सबमें मेल और सबकी उन्नति चाहते थे। इसी 
बिन्‍्तामें डूबते-उतराते मदस्मद एक दिन मक्कके पास गार- 
हीरा नामकी गिरि-गुदामें चले गये और प्राय: तोन 
वर्षतक वीं एकान्त-निवास करते रहे। इसके अन्तर इनको 
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तपस्या पूरी बुई और स्वर्गोष दूत जिबाइलने ६१० ईशमें 
इन्हें कुरान वां ईश्वरीय बाणो दी। इसके अनुसार ये घर्मे- 
प्रचारमें प्रवृत्त हुए । 

पहले इनकी ख्री, हज़रत अली, अबूबकर, उस्मान 
गनी आदि ही इनके शिष्य हुए । परन्तु कुछ दिनोंके बाद 
इनके ६१६ अनुयायी बन गये। इसके अनन्तर इनके शिक्यों- 
का बल बढ़ने लगा, जिसके फल-स्वरूप सन्‌ ६१६ में फारसके। 
जीतकर वहाँ इस घर्मका प्रचार किया गया। ६९१७ में 
इस नये धमंके प्रधारका मक्कमें इतना विरोध हुआ कि, 
इनके कितने हो साथो अबीखीनिया भाग गये । परन्तु 
इनके साथियेंने अबीसीनियाके बाद्शाहके! अपना सहायक 
बना लिया। महस्मदके जबदंस्त साथी जफर थे। इधर 
मकावालेंका विरोध क्रमशः इतना तीथ हुआ कि, उन 
कागेने मर्कके चारो ओर घेरा डाल दिया | महम्प्रद झौर 
इनके साथियेंके भूले मरनेकी नौबत आ पहु ची। अन्तकां 
महस्मद किसी तरह भाग कर तईफ चले गये । वहींसे 
विद्रो हियोंले इनका सन्धि हुई | परन्तु पिद्रोह्दी शान्त हो।ने- 
वाले नहीं थे। बे फिर नाना प्रफारके अत्याचार करने 
लगे । आखिर ६२२ ई०में ये मक्केल भागकर भदीनगा चले 
गये | इसी समयसे हिजरी संचत्‌ चला। 

मदीनेमें इनका धर्म-प्रचार श॒ुंप्त रूपसे चलने लगा 
परन्तु कुछ ही दिनोंमें बात प्रकट हो गयी, जिससे चिढ़ 
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कर इनके शजत्रुओंने इनका बध कर डालना चाहा। परन्तु 
साग्य-वश महस्मद बच गये और अबूबकर $ साथ भूखे- 
प्यासे ये पर्वतकी एक शुकामें जा छिपे | यहदी और 
क्रिश्वियन भी इनके विशेधियेंमें थे। अन्तको इन्हें शस्त्र- 
युद्ध छेड़ना पड़ा । कुछ ही दिनेंमें इनके अनुया यियोंने 
सारे अरबका अधिकृत करके इस नये धर्मका प्रचार किया ) 
सीरियाफे भी बहुत हिस्से जीत कर चहाँभी मुसलमान 
अर्म का प्रचार किया गया । 

प्रसिद्ध ईश्वर-भक्त और मानव-हितेषी हजरत महस्मदने 
शिष्योंके सामने, ६२ वर्षकी उम्रमें, सफर चाँदकी २० 
तारीखकेा, अपनी पत्नी आयशाकी गेोदमें खिर रखकर 
दृेहत्याग किया। आयशाके शयन-मन्दिरमें ही इनके समादित 
किया गया । 

हजरत महम्मदके चलाये इस्लाम घर्मेमें लबसे पहला 
नियम नमाज पढ़ता है । संघबद्ध नमाज ( ईश्वर-प्राथना ) 
करनेकी बड़ी महिमा है | इससे मुसलमानेंके खसंगठनमें भी 
बड़ी सहायता पहुचतो है । सरुत्री, पुरुष--सबके नमाज 
पढ़नेकी विधि है । प्रतिदिन पाँच बार नमाज पढ़ना 
जरुरी है । 

रोजा ( उपवास ) फरनेकी विधि इस धर्ममें जरूरों है। 
सालमें रमजान नाम्के महीनेमें एक मदीनेतक सरूत्री, पुरुष-- 
सबके। निरन्‍न और निजञ्ञरू रहनेका नियम है। रे।जेको 
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समाप्तिपर ईदुरलूफित्र ( खुशीकां भाग ) अदा करनेका 
कायदा है । 

प्रत्येक मुसलमानकेा अपनी आमदनीका चालीसवाँ भाग 
गरीबोंकों देनेका विधान है । 

संसार भरके मुसलमानांके सालमें एक बार मक्‍के- 
मदीनेका दर्शन करना चाहिये । सालमें एक दिन ईदुज्जुहा 
( आादर्श त्याग-काल ) भी नियत किया गया है । इस 
दिन संसारके मुस्लिम प्रतिनिधि इक होकर सच्चरि- 
जता, परोपकार, ईश्वर-भक्तिके प्रचार आदिपर विचार-विनिमय 
करते है । 

कुरान शरीफपर विश्वास कर उसके बताये मार्गपर 
चलनेका नियम भी ज़रूरी है । 

सगठनके ही खयालसे मुसलमान धर्ममें एक ही ईश्वर, 
एक ही प्रकारकी मसजिद, एक रस्म-रिवाज, एक भूषण, 
एक भाषा, एक पेगरुबर ( ईश्वरोय प्रचारक ) हजरत 
महम्मद, एक धर्म-गनन्‍्थ (कुरान) आदि नियत हैं । यही 
कारण है कि, मुसलूमानेमि इतनां बड़ा संगठन और धामिक 
तत्परता है | 

ईश्वरके सस्बन्धमें मुसलमानधर्म का मत पढ़िये- 

क--ईश्वर एक और सर्वशक्तिमान है तथा निराकार 
रूपमें सारे भूमण्डलका शासक है । 

ख--इेश्वरफे छोड़कर दूसरेकी प्रार्थना और भक्ति कभी 
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नहीं करनी चाहिये । 

ग--माफी माँगनेसे (तेबा करनेसे) वह सारे कखूरोंकेा 
माफ करता है । 

घ--ईश्वर फर्म-फल-दाता है और रोज-कयामत वा 
प्रलयके दिन सबके पाप-पुण्यका विचार करके विशेष फ सला 
करेगा । 

संक्षेपमें यह समभिये कि, सुखूूमान धर में ईश्वर 
सर्वे-व्यापक, अजन्मा, अट्टश्य, अनेखा, अलबेला, अपरस्पार, 
कफौतुकी, दयालु और निश्चिकार आदि भी है। 


छ--सिखधर्म और ईश्वर 


सिखधर्मके प्रवत्त क नानकका जन्म लाहोरसे पाँच केस 
दक्षिण, नानकाना गाँवमे, सन्‌ १४६६ ई०में, हुआ था। इनके 
पिताका नाम फालूवेदी था। बे क्षत्रिय थे ओर गाँवके जमी- 
न्दारके पटवारी भी थे। नानककी माताका नाम तज्िपता था। 
कुलपुरोहित प० दरदयालने नानक नाम रखा था और 
इनका भविष्य बड़ा महत्त्व-पूर्ण बताया था | ६ वर्षको 
जश्नमें नानकफा उपनयन किया गया | नानक बडे ही शान्त 
स्वभावके बालक थे | इन्हें पण्डित वेधनाथने संस्कृत और 
कुतुचुद्दीन मुल्लाने फारसी ओर अंग्रेजीकी शिक्षा दी । 
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किशोरावस्थ!में ही वर्णमालाके एफ-एक अक्षरकेा लेकर 
नानक वेराग्यले भरी कविता बनाया करते थे। किसी साधु 
था फकीरके देखकर नानक उपदेश वा बातचीत खुननेकेा 
लालायित दो जाया करते थे । डघर कालूवेदी डरने लगे 
कि, लड़का कहीं साथु न हो जाय ! 

कुछ दिनोंके बाद नानककेा कालूवेदोने एक दूकानका 
भार सौंपा । एक बार दूकानका सामान खरोदनेके लिये 
नानक एक लसाथोके खंग कहीं जाने लगे। रास्तेमें उन्होंने 
कुछ संन्यासियेकेा देखा। अब क्या था, थे फामके भूलकर 
जन लेागेके पास बेंठ गये और संंन्यासियोंके द्वारा प्रभा- 
वित होकर पासमें जे कुछ था, उससे उनके लिये भोजन- 
सामग्री खरीद कर दे डाली ! अन्तका खाली हाथ घर 
लौटे ! इस कामसे इनके पिता बढ़े दुःखी हो गये और 
इन्हे” घर छेड़ देनेका कहा। नानक घर छेड़कर अपनी 
बदहनके पाल सुलतानपुर चले गये । वहाँ बहन और बह- 
नाईके बहुत समभानेपर इन्देंने एक चापल-दालकफी दुकान 
खोलो । दुकानसे काफी आमदनी होने रूगी । अम्तकेा 
बहन नानकीके बहुत कहने-खुननेपर चोनी नामकी क़ुल- 
ललनासे इन्होंने त्रिचाह किया और अब अपना घर अलग 
बना कर रहने लगे। यथासमय श्रीचन्द्र ओर लक्ष्मोदास 
नोमफे इनके दो पुत्र हुए। यह सब ते हुआ; परन्तु जन्मसे ही 
नानकमें जे। प्रचधण्ड वेराग्य-तेज था, वह फल उन्हें घरमें 
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रहने देता ? फलतः २७ वर्षकी उप्रमें घर-बार छोड़कर नानक 
संन्याली दो गये। परिधाजक बन जानेपर नानक जहाँ जाते, 
वहीं धप्तेका बाह्य आण्डम्बर देखकर बहुत दुःखित दो पड़ते । 
इनका चित्त कद्दी' भी नहीं लगा । देश-देशान्तर घूमतें- 
फिरते ये मक्का ( अरब ) भी पहुंच गये। कहा जाता है कि, 
एक दिन नानक मलजिदकी ओर पौर करके सोये हुए थे । 
इतनेमें वहां एक मुल्छ। आया और इनके ऊपर बेतरह बिगड़ा। 
इन्होंने बड़ी नप्नताके साथ उत्तर दिया--“आप नाराज्ञ क्यों 
हो रहे है' १? जिस तरफ अद्लाह नहीं हो, उसी तरफ मेरे देने 
पैर कर दीजिये ।” मुल्ला आश्यय-चकित होकर चुपचाप 
चला गया। नानक अरबसे लौट आये। इस विकट यात्रामें 
भी नानकदेवके शान्ति नहीं मिली । 





कहा जाता है कि, साधक नानक एक बार एक नदीमें 
रुनान करने गये ओर वहों अद्वश्य हो गये। तीन दिनेंके 
अनन्तर फिर प्रकट हुए। किंत्रदन्‍्तो है कि, वे तीन दिनोंके 
लिये एक विष्णु-दूतके द्वारा चेकुण्ठ ले जाये गये थे , वहीं थे 
दीक्षित करके पृथिवीपर गुरुमहिमाके प्रचारके लिये भेजे गये | 

तबसे नानक विशुद्ध गुरुवादी हे। गये। उनका विश्वास 
था कि, सदुगुरुकी कपासे ही सत्य धर्म ओर शान्तिकी प्राप्ति 
हो सकती है। 

इसके अनन्तर नानकने देश-प्रमण छोड़ दिया और 
गुरुदासपुर जिलेके इरावती-तटसथ करतालपुर नामक गाँवों 
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अपने ख्री-पुत्रोंके साथ रहने ऊगे। नानककी अनन्य ईश्वरो- 
पासना, पविन्न चरित्र, सरऊू व्यवहार ओर उत्तम उपदेशसे 
आकृष्ट होफर लछेग इनके शिष्य होने लगे। नानक बाह्या- 
डम्बरके बड़े द्ोही थे और सभीकेा ईश्वर-भजनका उपदेश 
देते थे । इन्हें मुललमान भी पूज्य समझते थे। ७० वर्षकी 
उम्नमें इन्हेंनि देह-त्याग किया । 

सिख घ॒ममे सरल धर्म हे। इसमें ईश्वरके अनन्तर गुरुके 
अतिरिक्त किसीकी पूजा नहीं की जाती । यह धर्म ईश्वरके 
निराकार मानता है ओर उसे राम, रहीम, अल्लाह, खुदा, 
गे।विन्द, हरि आदि सभी नामेंसे पुकारता है। इस घर्मका 
धघर्म-प्रत्थ “आदि शभ्रीगुरुप्रन्थ साहब” गुरुमुखी भाषाें हैं। 

ईश्वर फालातीत है; इसलिये वह “अकाल पुरुष”कहा गया 
है। वह सष्टि-कर्ता, निर्भय, निवेर, अमर; अजन्मां, स्वतः- 
प्रकाश, सवंशक्तिमान्‌, न्यायाधीश आदि है | ईश्वर-भक्ति 
ही सबसे बड़ा धरम है। इश्वर-कोत्त न, ईश्वर-स्मरण आदि 
सदा करते रहने चाहिये | आत्मा ईश्वरीय अंश हैं; इस 
लिये उसका परम धर्म है ईश्वर-भक्तिके द्वारा अपनेकेा 
ईश्वरमें मिला देना | इसके लिये हर एक श्वास और 
प्रश्शासके साथ ईश्वरकी याद्‌ करनी खाहिये । सिखेोंका 
ग़ुरु-मन्त्र है “वाह गुरु ।” परन्तु “वाह गुरुका जप 
करते समय सी ईश्वरका द्वी ध्यान रखना पड़ता हे। पर- 
मात्मा सर्व-व्यापी हैं; इसलिये जंगलां, फनन्‍्दराओं वा 
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तीथोंमें उसे दूढ़ना व्यर्थ दै। ईश्वर सर्व-द्रष्टा है; इसलिये 
ऐला केाई काम किसी लिखकेा नहीं करना चाहिये, जे 
ईश्वरके बुरा लगे । 





ज--थियासफिकल सोसाइटी और ईश्वर 


मैडम हेलेना पेट्रोचना ब्लावस्की इस सेसाइटीकी संस्था- 
पिका है ।इनके पूंवंज जमंन थे | थे रूस आकर बस 
गये थे | वहीं सन्‌ १८३९१में ब्लाचवस्कीका जन्म हुआ। 
ये ९७ वषकी उऊउमन्नमें एक ६० वर्षके बृढ़ेल ब्याह दी 
गयीं; परन्तु कुछ हो दिनांके अनन्तर विवाह-विच्छेद हो 
गया । इसके अनन्तर ब्लावस्की यूरोप, अमेरिका और 
एशियामें बहुत दिनेतक घूमती रहीं । नेपाललसे तिब्बत 
जानेकी चेष्टा घिफलर होनेपर १८७५ में छद्मय-बेश धारण 
कर ये फाश्मीर होकर तिव्यतकी ओोर चलीं । परन्तु कुछ 
दूर जानेपर रास्ता भूल गयीं और घूम-फिर कर सीमा 
प्रान्त पहुंच गयीं ! इसके अननन्‍तर सारे भारतमें घूमकर 
से १८७३ में अमेरिका चली गयों । वहाँ इन्हें नागरिक- 
ताका अधिकार मिल गया । इस हैसियतसे छः वर्ष न्यू- 
याकम रहीं। वहीं इन्हेंने प्रेन-तत्वका आन्दोलन शूरू किया 
और फर्नेल अलकाटके सहयेगसे १८७५ में थियासफिकल 
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सेसाइटी ( बत्रह्मविद्या-परिषद )की स्थापना की | प्रत्येक 
घर्ंक्रे अजुयायियेक्रि उनके धर्मका रहस्य समझना ही 
इसका उद्दश्य रखा गया । सभी जातियेमिें भ्रातृत्वकी 
स्थापना भी इसका एक उद्देश्य माना गया । ब्लावस्की 
बड़ी बुद्धितती थीं और अनेक तरहके चमत्कार कर 
दिखाती थीं । इससे वे कुछ ही दिनोंमें जगत्प्रसिद्ध हो 
उठीं । ज्ञिस समय वे फनल अलकाटके साथ भारतवर्ष 
पहुँची, उस समय यहाँ एक हलचलखी मच गयी थी। 

लोग कहते हे कि, कुथुमीलाल नामके एक तिब्बत- 
निवासी खाधु इनके गुरु थे | यह भी कहा जाता है कि, 
गुरुजी सूक्ष्म शरीर धारण करके ब्लॉवस्कीके उपदेश दिया 
करते थे । उन्हीं गुरुज्ीकी इच्छासे थियासफिकल 
सोसाइटीकी स्थापना हुई थी और उसका प्रधान कार्यालय 
भारतघ्षके! बनायां गया था। कुछ दिनेकि अनन्तर बहुत 
लेाग ब्लावस्कीके विस्मयकारक कार्यों का चालाकी कहने 
लगे और सेासाइटीसे सम्बन्ध घिच्छेद कर लिया। परन्तु 
इससे ब्लावस्फी जरा भी चिचलित नहीं हुई । 

१८८१ में थे इगलोंड चली गयों और वचहाँसे 
(पर्व पा 800 उत्ताएएश” नामका एक पत्र निका- 
लगना शुरू किया। १८६१ (८ मई )में वहीं इनका देहान्त हो 
गया । 

ब्लापस्कीकी लिखी “5८८०७ क्‍0000776?, “४५ ए॥ए- 
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८॥९०” आदि पुस्तके' विश्व-विख्यात है'। पहली पुस्तककेा 
पढ़कर ही डा० पनी बेसेंट इनको शिष्या बनी थीं । 
ब्लावस्कीकी झृत्युके अनन्तर डा० बेसेंट ही थियासफिकल 
सेसाइटीकी अध्यक्षा थीं, जिनके समान ग्रन्थ लिखने और 
व्याख्यान देनेवाली स्त्री कदाचित्‌ दी संसारमें उत्पन्न छुई 
हो--ऐसा बहुतांका मत है। 

थियासफिकल सेासाइटी ईश्वरके दे। रूप मानती है-- 
सत्ता मात्र (!0-0८:७) अर्थात्‌ इस व्यक्त जगत्से अतीत 
ओर व्यक्त रूप (8०-८०मऋाष्ट्ट) अर्थात्‌ जे! जगतूमें ओत- 
प्रोत है। खा मात्रका कूटरूथ, परन्रहा, तत्‌,. अव्यक्त, 
निशुण, अविकारी आदि कहा जाता है और व्यक्तकेा 
ब्रह्मा निःश्वास, जीवन आदि कहा जाता है, जिसका स्वरूप 
अविच्छिन्न गति, अपरिच्छिन्न देश तथा अनन्त काल है। 


जीवनका स्वरूप व्यवस्था हैं और इसीके कारण जीवन 
क्रिया, देश और काल नामक तीन रुपोंमें अभिव्यक्त होता 
है। इली व्यवस्थाके कारण वह अव्यक्त दशामें भी जाता 
है। पुनः व्यवस्थाकी प्रेरणासे जाग कर जीवन क्रिया, देश 
और कालके रूप विश्वकेा व्यक्त करता है। जीवनकी रुव-- 
रूपसूत व्यवस्थाका नाम कर्म है, जिस कार्य-कारण-भाव 
कह सकते है' । फणसे लेकर सूर्यंतक विश्वके जितने 
पदार्थे है', वे सब किसी न किसी कारणके कार्य है' और 
स्पर्य भी जन्य कार्योंके कोरण हद । बस, यह व्यवस्था 
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प्रत्येक परमाणु, शरीर और व्यवहारमें अखण्ड रुपसे 
कार्य करती है और यह सर्वशक्तियुक्त व्यवस्था वा लीवन 
ही ईश्वरका ब्यक्त रूप है।यह स्वव्यापक है। यद्द मनुष्यमें 
कुछ विकसित रुपमें हे मोर इस विफासफी पूर्णता प्राप्त 
करना ही मनुष्यका लक्ष्य होना चाहिये। परोपफकार, सेवा, 
ईश्वरेोपासना आदिसे यह पूर्णता प्राप्त होती है और इसके 
प्राप्त होते ही मनुष्य मुक्त हो जाता है। थियासफी मतका 
यही खार है, जे भागवत गीतासे बहुत कुछ मिलता-ज्ु लता है । 
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पहले जे कई प्रकरण लिखे गये है', उनसे हमारे 
पाठकेंका मालूम हुआ होगा कि, ईश्वरवादसे हिन्दूधर्म 
ओत प्रोत है। चस्तुतः वेद, ब्राह्मण-श्रन्थ, डपनिषदु, कत्पसूत्र, 
घम-शास्त्र, पुराण, तन्त्र आदि सब ईश्वरवादकी दउुन्दुमि 
बज़ानेवाले है | हमारे छहे। वशनेंमेंसे सांख्यदशनने जे 
ईश्वग्की अखसिद्धि मानी है, उलके कई कारण है' | इन 
कारणें के हमने इस पन्थके “ईएवर और सांख्यद्शन!! नामक 
अंशमें लिखा है। उन्हें पढ़नेसे यह बात स्पष्ट ही जाती 
है कि, सांख्य भी चस्तुतः अनीश्वरवादी दशेन नहीं है। 
येगदर्शनमें ते ५“ईश्वर-प्रणिधान”की बात है ही। यद्यदि 
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न्याय और घेशेषिक दशशनोंके प्रतिपाथ अन्य विषय हैं; 
परन्तु इन दर्शनांके अनेक प्रन्थोंमें, अकाटय प्रमाणोंसे, ईश्वर- 
सखिद्धि को गयी है। न्याय और वशेषिक दर्शनोंकी ईश्वर- 
प्रतिपादक युक्तियांके! जे सज्ञन विशद्‌ झुपसे देखना चाहें, 
थे उदयनाचार्यफकी “न्यायकुछुमाज्जलि” और गडहुशेपा- 
ध्यायकी "ईश्वरानुशानचिन्तामणि” देखे । जौमिनीय मीमां- 
साका प्रतिपांय वंदिक-फर्म-कलाप है; परन्तु इसका यह 
मतलब नहीं है कि, वह नास्तिक दशन है। कुमारिल भट्ने 
“इल्लेकवात्तिक”में यद लिखा है कि, “ हमारे मतमें ईश्व- 
रास्तित्व नही है।” इसका इतना ही मतलब है कि, “अनुमा- 
नके द्वारा ईश्वर-खिद्धि नहीं हो सकती ।” कुप्तारिलका यह 
अभिप्राय कभी नहीं था कि, उपनिषदा दिर्में विव्वत ईश्वर 
है ही नहीं । प्रसिद्ध गुन्ध “शासत्र-दीपिका”में भी इसी 
अभिप्रायका वचन है । न्यायमतालोचनके अनन्तर “साइ- 
चिन्ताभणि” और “'मीर्मासा-न्यायप्रकाश”के जो वचन हैं, 
थे भी इसी विचारका अनुमोदन करते है । इन ग्रन्थोंके मता- 
जुसार मीमांसा ईश्वर-द्रोही दशोन नहीं है। वेदान्तद्शेन 
ते ईश्वरवादका जीता-जागता चित्र है ही। इसीलिये 
हमने इस ग्रन्थमें सभी दशेनोंसे अधिक वेदान्तद्शेनका 
विवरण लिखा है। इसके अतिरिक्त संस्कृत-साहित्यके अनेक 
गअ्रन्थोंफे विविध स्थछेंमें भी ईश्वर-सिद्धि की गयी है। जो 


पाठक हिन्दूधमंमें. ईश्वरवादकी व्यापकता देखना चाहें, 
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उन्हें उत्पलदेवकी “सिद्धित्रयी,” अभिनवगुप्ताचार्यकी “ईश्वर- 
प्रत्य भि्ञा-घिमशिनी,” यामुनायायेकी “खिद्धित्रय” और लोंका- 
चार्यकी “तत्वत्रय” नामकी पुस्तके' भी देखनी चाहिये। 
हिन्दूधर्मके अन्तगंत. स्वामिनारायण, बह्ाय-खसमाज, राधा- 
स्वामी, आर्यासमोज, प्रार्थना-समाज, गेरखपन्थ, कबीर- 
पन्‍थ, दादुपन्‍्थ, शैचागम, अद्वत, द्वेत, चिशिष्टाडेंत, 
विशुद्धाह त, द्वंताह्वत, तान्त्रिक आदि-आदि जो भनेकानेक 
सम्प्रदाय है" और जिनके अनुयायों करोडोंकी खंख्यामें दे, 
वे सब ईश्वरचादके प्रबल समर्थक है' । ऊपर जो हम 
सात धर्मोका विवरण लिख आये है, उनमें पारसी धर्म, 
ईसाई धम, इस्लाम धर्म, थियासफिकल सोसाइटी आदि तो 
ईश्वरवादके प्रचण्ड अमुमोदक हैं दी । ज्ञैनधर्म, बोौद्धधमे 
ओर सिखधर्म भी हिन्दूधमेके ही सम्प्रदाय हैं! और इनमें 
सिखधम पक्का ईश्वरवादी है । जौनघर्म ओर बौद्धधर्म भी 
नास्तिक नहीं हैं--ऐला हम पहले सिद्ध कर आये हैं'। 
राम, कृष्ण आदिकी तरह ही तीर्थडुर और अवलो किते- 
श्वरके भगवान, ईश्वरावतार, इश्वरशक्ति-सम्पन्न वा 
पूर्णप्रश, जगदीश, निरञ्षन, अशरण-शरण आदि मानकर 
पूजा करनेवाले जोन और बौद्ध कभी नास्तिकोंकी कोटिमें नहीं 
गिने जा सकते । फलूतः हिन्दूधर्म, हिन्दूजाति और हिन्द्‌ 


देश ईश्वरवादमय है | इसका एफ छोटासा प्रमाण गोर- 
खपुरका ईश्वर-भक्ति-प्रधारक्ष “कल्याण” नामका मासिक 
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पत्र भी है, जिसके प्राय: चालोस हजार आ्राहक है-- 
हालाँ कि ईश्वर-बादियोंकी संख्या देखते यह प्राहक-संख्या 
यथेष्ट नहीं है । तो भी नास्तिकताबादी किसी भी 
पत्रके ग्राहक ते “कल्याण” के चौथाई भी नहीं है' । 
बार्वाक, देवसमाजी और नास्तिक साम्यचादी तो हिन्दुस्तानमें 
सिफ अंगुलियोंपर गरिनने लायक भर है । 


हाँ, हमारे यहाँके कुछ नास्तिक जो यह कहते हैं 
कि, अभो भारतीय अद्ध-विकसित वा अद्ध -सभ्य अवस्थामें 
हैं, इसलिये ईश्वर-बादी है; पूर्ण विकसित वा पूर्ण 
समय अवस्थामें आनेपर वे नास्तिक हो जाय॑गे, वे श्रान्त 
है । खोदाइयोंमें जो पहलेके मनुष्योके कुछ क्ड्राल मिले 
है', उनसे मालूम पड़ता है कि, पहलेके मनुष्य पूर्ण 
विकसित थे । क्या व्यास, पाणिनि, कपिल, बुद्ध, 
शदुर, अशोक, शान्तरक्षित, परमहंस रामकृष्ण, स्वा० विवे- 
कानन्द, नानक आदि पूर्ण विकसित और पूण् सभ्य मनुष्य 
नहीं थे ? क्‍या इनसे बढ़कर युगान्तरकारी पुरुष अब 
उत्पन्न होंगे ? पहलेके समान सत्यवादी, सदाचारी वा 
परोपकारी पुरुष इन दिनों कितने है ? कृष्ण, कण, 
शिबि, दधीचि, शिलादित्य, युधिष्ठिर आदिके समान 
सम्यतम, सत्यप्रतिश और पर-हितके छिये दृड्डियातक दान 
दे देनेवाले मद्दापुर्ष इन दिनों क्‍या अलस्य नहीं हें? क्‍या 
तेलडू स्वामोके समान योग-बलसे २५० वर्ष जीवित रहने 
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वाले, योगी, श्रीहर्ण, कालीदास और तुलसीदालके समान 
कवि, प्रहूलादके सट्न॒श् सत्याग्रही तथा गुरुणोविन्द सिह, 
शिवाजी और प्रतापके समान पराक्ममी देश-भक्त पृण्ण 
विकसित और सम्यतम महापुरुष नहीं थे ? फलतः नास्ति- 
कोंकी उक्त दलील एकदम अदूर-दशिता-पूण और रही है। 
संसार भरके धर्म-प्रन्थ जो यह कहते है' कि, दिनानुदिन कूठे, 
विधयोंके कोड़े, दूसरेका शेषण करनेवाले, स्व्रार्थान्ध, गम्भोर 
विषयेकरा न समभनेवाले, जातिद्रोही आदि मनुष्य ही 
होते जायंगे, वह बिलकुल ठोक जौँचता है। अब हेनिवाल, 
क्राइस्ट महम्मद, अब्राइस लिकन, वाशिगटन और फाले माक सके 
दुशन कहाँ हो' ? अब तो माल्म पड़ता है कि, फ्‌ंको, मुखो- 
लिनी ओर हिटलरकी ही तूती बोलेगी । कंदाचित्‌ ऋग्वेद 
( १०११०१० ) की यह उक्ति ठीक दो रही है वा होगी कि-- 

“आधा ता गचऋदलनुत्तरा युगॉनि यत्र यामयः कृणवन्नजामि ।” 

अर्थात्‌ भविष्यमें ऐसा युग आयगा, जिसमें भगिनियाँ 
अपने बन्घुत्व-विहीन श्राताकेा पति बनावेगी! 

मुख्य बात यह समभ्िये कि, पहलेके मनुष्य पूरे सभ्य 
ओर विकसित मस्तिष्कके थे; इसीलिये सदाचारी तथा 
इश्वर-धादी थे और जबतक हम सभ्य रहेंगे, तबव॒क सदायार 
और ईश्वरवादके। छोड़नेकी जरूरत द्वी नहीं पड़ेगो। वत्त मान 
संमयमें या भविष्यमें सम्यता, सरलता, विकास और खदा- 
चारकी उनन्‍नतिकी सम्भावना शायद्‌ फ्म हे--हाँ, मशीनों, 
सामाजिक उल्कनों, ऋमकटों, घिलास-सामप्रियें, आवश्य- 
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कताओं और अशान्तिकी वृद्धिकी ही अधिक सस्मावना हैं। 
यदद भी अलुमान द्वो रहा हे कि, पहलेको तरह घी, गेट और 
चांवल सस्ते नहीं होंगे, मनुष्य-संस्याकी वृद्धिके साथ-साथ 
खभी सामग्रियेंकी मंहगी होती जायगी और जीवन-संग्राम 
विकट बनता जायगा। अब यह भी भाशा नहींसी है कि, छे!ग 
खाने, पदनने ओर विलासमय जीवनसे निश्चिन्त होकर और 
जीवन-मरणकी समसस्‍्याकेा खुलकाकर आध्या/त्मक शान्त्तिके 
दिन बिता सके'गे तथा कपिल, फालीदास, पाणिनि एवम 
चेतन्यके समान दाशेनिक, कवि, चेयाकरण और आनन्दकी 
घारशा बहानेवाले भक्त उत्पन्न कर सके गे। 

हिन्दूधम वा आयेधर्मकी कुछ शाल्ाओंके सम्बन्धमें हम पहले 


लिख भाये हैं । आयेधमकी कुछ शाखाए' ये भी है -यूनानी 
धरम, रोमन भमं, ट्यू टनिक धर्म, स्कांडेनेवियन धमं, केल्टक 


धमं ओर स्लावेानियन धर्म आदि। ये क्रमशः ग्रीस, इटली, 
जमंनी, नारवे, स्वीडेन, फरॉस, रुस आदियें प्रचलित थे। ये 
जातीय धर्म थो | इनमें श्रीक (यूनानी ) और रोमन धर्म पहले 
एक ही थे । इनके घर्म-अन्थ “सघाकुलर” और “मेमसेन” है'। 
कहा जाता है, “मोमसेन” १६०० थी० सी० में बना। इरानी 
आयोके 'मिथ! ( वेदिक मित्र ) देवताका वहाँ पूजन प्रचलित 
थी। ब्रीकोंके जियस, मिनर्वा ओर हेलिओ्ोस देवता ते इन्द्र, 
उद्चा और सूर्यके नामान्तर भर हैं” । बेदिक ब्रह्मा ही झ्ीकों 
ओर रोमनेकि “वलकन” है'। ग्रीक और लेटिन भाषाओं में 
संस्कृतके अनेफानेफ तदुभव शब्द है' | इससे मालूम पड़ता है 


ईशएचरवादकी व्यापकता १६६ 





कि, ये भाषाए' बेदिक भाषासे उत्पन्न है । यूतान ( भ्रीस ) मै 
४८४ बी० सी०में हिरोडोटस और ४७१ बी० सी०में थ्युकिडि- 
डल तथा रेभमें इंसाकी पहली शताब्दीमें टसिटख नामके प्रसिद्ध 
ऐतिहासिक हो गये है' । इन तीनोंने पारसी आर्यों, उनके 
देवताओं और वेद्क देवताओंका उल्डेख किया है। इरान 
ओर यूनानके इतिहाससे यह भी पता चलता है कि, 
मारडोनियसके सेनापतित्वमें भारतीय सखेनिवने प्लेटिया 
( ग्रीस )| रण क्षेत्र्मे ७७६ बी० सखी० में यूनानियेंकेा 
बेतरद परास्त किया था | इन भारतोय सनिकोंने वहाँ 
अनेक वेदिक देवताओं की बाते छुनी थीं और उनकी मृत्ति- 
येंके भी देखा था। ट्यूटनांके धर्मग्रन्थ “एडडा” और 
सलावांऊ धर्मप्रन्य “लुवियाना”से भी विदित होता है 
कि, व्यू टनिसक और झलाबेनियन धर्म वबंदिक धर्मकी 
नकलपर चले थे । स्कडिनेवियन और केल्टिरक धर्मोकी 
भी यही बात थी। हमारे सूर्य, इन्द्र, वरुण, मित्र, अ्येमा, 
उचा आदि वेंदिक देवताओंकी ही उपासना करनेवाली 
और आर्योक्ती शाखाएँ ही ये जातियाँ थीं और है ।ये 
जातियाँ सस्‍्वस्तिक और वेदिक देवी-देवताओंकी उपासखनाके 
साथ-साथ ईश्वरीय शक्ति ( उछ सभी देवताओंकी एकत्व- 
शक्ति ) की भी उपांखसिका थीं।फलत: ये जातियाँ आस्तिक 
थीं | इन दिनों भी ये आस्तिर्ू ही है; फ्रमोकि फट्टर 
ईश्वर-धादी ईसाई धमंने प्राय, इन सभी धर्मोंका स्थान 
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ग्रहण कर लिया है--लगभग ये सब अब ईसाई धम्मको 
ही मानती है । 

सेमेटिक धमंरी ये शाखाए' है--ईजिप्लियन, बेबी- 
छेानियन, अलीरियन, फिनीशियन , जुडिइज्म, महम्मडनिश्म 
और क्रिश्वचियानिटी । ईजिप्सियनोंके प्रथम राजा मेना वा 
मेवल (मु?) ५००७ बी० सी०में हुए थे | ईजिप्सि- 
यनेकिी धर्म-पुस्तक [7० 800 ० ४॥९ 70084” से माल्टूम 
होता हैं कि, ईजिप्ट ( मिश्र ) पर सत्ययुगमें २४६०० वर्ष 
देव-राज्य था ओर त्रेतामें ६०० वीं ये स्ुत-पूत्तक थे ! 
ब्रह्मा (]8॥ ) को मानते थे | सू्थे वा रविके “रा? 
कहते थे | दिनयें दो बार नहाने थे और म्उ॒ण्यमपर बंठने 
थे ।विलसन लाहबका मत है कि, मिश्र संस्कृत शब्द है 
शरीर ब्राह्मणांके द्वारा वहाँ पहुंचाया गया है । ऐसी ही 
बातांके देखकर डा०0 अविनाशचन्द्र दासने सिद्ध किया है 
कि, इज़िप्सियन धमं और सभ्यता वेद्रि धर्मसे प्रसूत 
है । जे है; परन्तु इसमें ते सन्देह ही नहीं कि, ईजि- 
प्सियन भी ईश्वरीय शक्ति देवेंके उपासक थे; इसलिये 
आस्तिक थे । भव ते। वहाँ पक्‍के आस्तिक इस्लाम धर्मका 
हो अकण्टक राज्य है । 





बेवीलेनियन वा फेल्डियन नक्षत्र-पूजक थे। इनके धम- 
अन्ध हैं “डाइरेक्टिंग बुठ” और “इजडुबर” । कुछ यूरो- 
पीयेंका मत है कि, ये अ्रन्य ७००० बी० सी७मके बने 
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है' । इन लेोगोंमें मृत्तिपूजा प्रचलित थी | ये सूर्य या 
“समल”के उपासक थे । सेफरेयन स्थानमें एक सूये- 
मन्दिरिका ध्वंलावशेष मिला है, जिसे ३८०० बी० खी० 
में नष्ठ हुआ बताया जाता है--बना न मालूम कबका 
होगा ! उनकी कस्साइट लिपिमें सूयेका बड़ा विवरण 
मिलता है । “४07ए४7 (५०0८5५ में रेवरेड के० एम० बन- 
जीनि लिखा है कि, ऋग्वेद ( १११।५) का बल ही बेबी- 
लोनाथधिपति “बेल” था । बेबीलोनियन भाषामें अनेक वेंदिक 
शब्द भो है । “जहोबवा” शब्द घेदका “जह जे” शब्द है। 
केल्डियन या चेंल्डियन नहीं । इससे ते मालूम पड़ता 
है कि, इनका धर्म सी बेद-धर्मते निकला हैं और ये भी 
चंदिक आर्योकी ही तरह आस्तिक थे । 

इन्हीं की नकलपर असीरियन और फिनीशियन धर्म 
बने है । पारसियोंकी ही तरह इनका आराध्य भी 
“अस्छुर” ( वेदका अखुर ) है। दक्षिण मेलोपोटामियाबाला 
अक्कद जातिका खुमेरियन धर्म भी वेदिक सिद्धान्तोंकी 
नकलपर बना है। महेंजोदारों और इदरप्पाकी खेदाइयेसि, 
यरापीय ऐतिटहालिकेकि शब्देमें, जे खुमेरियन देवताओंका 
पता चका है, उससे ता यद्दी बात सिद्ध होती है । 
ज्ुडिइज्म (मूसाई, इसराइली, यहूदी आदि धर्मों)के भी, 
इसी प्रकार, वेद-घमंसे उत्पन्न माना गया है । ईसाके 
सम्बन्धमें तो यद्द खास किचदन्ती है कि, थे भारत 
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आये, यहाँका धर्म सीखा और लौटकर अपने यहाँ क्रिश्चि- 
यानिटीका प्रचार किया | 

चाहे हिन्दुओंकी पूर्वोक्त घारणाएं खही न हों; परन्त 
इसमें सन्देह नहीं कि, ये सब धर्म किसी न किसी तरह 
ईश्वरवादो थे और हैं। इन दिनों यह,दी, ईसाई और 
इस्लाम घमम तथा इनकी शाखाओंने द्वी प्राय: उक्त समस्त 
सेमेटिक, हेमेटिक ( अधिकांश मतोंमें ईजिप्लियय और 
असीरियन ) और यूरोपीय धर्मोका स्थान ले लिया है और 
ये तीनों ही परम ईश्वरवादी घम हैं। 

मंगेोलियन धर्मोॉमेंसे चीनमें कनफूसियानिज्म और 
ताओइज्म तथा जापानमें शितेइज्म चलते थे और चलते हैं'। 
पहलेके देने धर्मों के कई प्रसिद्ध अन्द हे--शुक्रिण, शीक्षिग, 
ली-की, चुग-यांग आदि । कहा जाता है कि, पहला 
२३४०० थी० सी०में और दुूधरा १३७६६ बी० स्तरी० में बना । 
पहला इंडिया आफिस, लंडनकी “संक्रेंड बुक्स आफ दि 
इस्ट” नामकी ग्रन्थ-मालामें, लेग खाहबके द्वारा, छपा है 
और दूसरा १८६१ में जेनिंगल साहबके द्वारा । इन ग्रन्थोंसे 
पता चलता है कि, चीनी भी हमारी ही ठरद्द १० दिशाए', 
१२ राशियाँ, श्राद्ध आदि मानते आये है । चीनियेकी 
ही तरह अधिकांश मंगोल जातियाँ देवेपासक ओर ईश्व- 
रीय शक्तिपर विश्वास फरनेवाली है'। अब तो इनमें बुद्ध 
चर्मका बेलबाला दे, जिसका विवरण दम पहले दे आये हैं । 
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जापानका शितोइज्म वीर-घर्म हे। पृथिवीकी कई प्राचीन 
जातियेकि धर्मोके ही समान यह चमम भी सूर्योपासक है-- 
सूर्यभा ही ईश्वर माननेवाला है। इन दिनों यद्दी वर्दांका 
राज-घम है | वहाँका सप्नाट्‌ हिरोहिता सूर्यकी पुत्रीके 
चंशका माना जाता हैं । 

मास्द्रेलिया, पलेनेशिया आदिकी जातियों, अफ्रीकन नीग्रो 
और संसारके अन्यान्य टापुओंकी जातियों, अमेरिकाके रेड 
इडियन सथा भारतकी टोडा, बदागा, काटा, भील, गॉाँड़, 
खॉंड, सनन्‍्ताऊल, काकी, नागा, बादे, घधीमल, खसिया, मिश- 
मिस आदि जातियोंके भी धर्म और 'पन्‍्थ' है' | द्वाल 
साहबका मत है कि, जौसे मारतके द्रविड़ छोगेनि 
एशिया माइनर जाकर सुमेरियन सम्यताके जन्म दिया, 
चेसे ही आह्टि,लियाकी सम्यताकेा भी जन्म दिया। आस्टे- 
लिया आदिकी भाषाओंमें द्रविड़ शब्द बहुत हैं। अफगानि- 
स्तानकी ब्राहुई भाषामें भी द्रविड़ शब्देंकी भरमार है।ये 
द्रविड, बहुतेंके मतसे, आर्य ही थे। अमेरिकाके पेरू नामक 
प्रदेशनें दतियाके सूर्य-मन्दिरकी तरह एक सूर्या-प्रतिमा भी 
मिली है । फलतः या ते इन जातियेकि धर्म बेद-धर्मपर 
चले है वा वेद-धमंकी नफलपर बने अन्य धर्मोंड्ी नकरूपर 
चले हैं । डा० आविनाशचन्द दासने "ऋग्वेदिक इंडिया” 
और “ऋग्वेदिक कलचर”ें वेद-घमंके प्रायः ७५ हजार वर्णका 
प्राचीन घमम माना है। चेदिक धर्ममें भूत, प्रत और देषताकी 
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उपासनाकी भी विधि हैं और इन सबके पूजक ईश्वरभक्त और 
ईश्वरपूज़क माने गये है'। जो द्वो; परन्तु यद् बात निस्खंदिग्घ 
है कि, उक्त सभी जातियोांके धरम भूत, प्रेत, देधी, देवताकी 
शक्ति ( प्रफारान्तरस ईश्वरीय शक्ति ) पर विश्वास रखते है; 
इसलिये उक्त सभी जातियाँ आध्तिक है'। अब तो इनमेंसे 
कई जातियाँ ईश्वरवादी ईसाई धर्मका ही अपना चुकी है । 

फलतः खारा संसार ईश्वरवादकी निर्भय छत्रच्छायामें 
विराजमान है। संसारके किसी भी बादशाहका तिलके।त्सव 
हो, संसारके किसी भी न्‍्यायालयका साक्ष्य हो और 
संसारकी किसी भी जातिका के।ई भी पं और धार्मिक रृत्य 
हो--सबका आधार, किसी न किसी तरह, ईश्वर-वाद है। 

अब रह गयी बात रूसकी । संसारकी १८ करोड़की 
आबादीवाले इस मदन देशके लिये इन दिनों यद प्रसिद्धि 
है कि, यह देश ईश्वरवादका द्रोही हे। परन्तु रुसकी छथा 
ज़ाननेंचाले इस बातकफो खोलदोी आने मंजूर नहीं कर 
सकते । आजसे बीस चर पहले ते रुसमें प्रायः सभी 
आख्तिक थे । इधरके लेनिन-युगमें ईश्वरके द्रोहका कुछ 
प्रचार हुआ है | परन्त इस द्वोह-युगमें भी गिरजाघरोंमें 
उपासनाका विरोध नहीं किया गया। जार निकालस वो 
जारीनाके धर्म-मुरु रास्पुटिनके भीषण अत्याचारोंका स्मरण 
करके, सोवियरकी स्थापनाके दिनोंमे, जनताने अवश्य कुछ 
गिरजाघरों का जला-गिरा डाला था; परन्तु कुछ द्वी दिनोंमें यद 
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बात आ गयी छि, ईश्वर और धमंके नामपर जा अबतक 
अत्याचार हुए है, उसके कारण ढोंगी धर्माचायं और 
घमंके मूठे भक्त बादशाह आदि थे-धम वा ईश्वर नहीं । 
फलत: किसी भी बालिगकों धर्मोपरेश देना और गिरजा- 
घरेंमें किसी भी घर्-मतक। प्रचार करना कानूनन जायज 
ठहरा दिया गया । रूखी मुसलमान ता १७ वर्षकी उद्नके बाद 
हो अपने धर्ममें दीक्षित कर दिये जाते हैं । इन दिने! यही रीति 
हे । गिरजाघरोंका खर्च पादरी लोग अब भी खुल्लम-खुल्ला चन्देसे 
चलते है'। कोई भी व्यक्ति बड़ी स्वाधीनतास ईश्वर-भजन 
कर सकता है। अभी-अभी १२ मार्च, १६३७ का रुसकी 
राजधानी मास्केोसे यह खबर आयी थीं--“सन्‌ १६३२ में 
ईश्वर-विरोधी संघक्ी सदस्य-संख्या ५० लाख थीं; अब 
सिर्फ २० लाख है। उसका संगठन तोड़ दिया गया। शिक्षा- 
विभोगने पाँच धर्म-विशेधी अजायब घर बन्द कर दिये। 
सेनाका मत छिया गया, ते ७० प्रतिशत खसेनिक ईश्वरकेा 
माननेवाले पाये गये । इसांलये अब बहाँ ईश्वर-विरोधी 
आन्दोलन बन्द कर दिया गया है और पूजा-पाठकी स्वत- 
न्त्रा दे दी गयी है ।” इससे मालूम पड़ता है. कि, रूस अनी- 
श्वरवादी आन्देलनसे ऊब गया हैं और कुछ द्वी वर्षोर्मे 
सारा रूल ईश्वरवादी बन जायगा । ठीक ही कहाँ गया 


हक 99 
हे--“लत्यमेव जयते नानृतम्‌। 
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सार्रश यह समभझये कि, समस्त मनुष्यज़ातिकी 
भाषाओंकी छटा और भावोंकी घटाका एकमात्र लक्ष्य 
ईश्बरवाद है और यह “ईथर''को ही तरह सर्वे-व्यापक है। 





ईश्यरके सम्बन्धरमें महापुरुषोंकी उक्तियाँ 
और अनुभव 


अब हम यहाँ ईश्यरके सम्बन्ध्मं ऐसे कुछ भारतीय 
महापुरुषोंके बचने कौर अनुभवेका टब्लेख करेगे, जिनकी 
बुद्धि निष्णात, मस्तिष्क परिमाजित और अनुभव परिपक्त 
है एवम जिन्‍हेंने इश्वरकों प्राप्तिऊ लिये एक बड़ा समय 
व्यतीत किया है अथवा महान्‌ त्याग किया है अथवा 
विकट तपस्या की हैं | इन महापुरुषोंने मानव-हितके लिये 
जे! प्रपत्न किये है, उनसे बढ़कर प्रयज्ञ करना किसी 
भी साम्यघादीके लिये सम्भव नहीं है। इनको मनुष्यजा- 
तिका फल्याण करनेचाली और युगान्तर-कारिणी आध्यो- 
त्मिक अनुभूतियाँ ऐसी है', जिनपर खंसारके करोड़ों 
बड़े-बड़े मनोषो और वेशञानिक लट्ढ, है। हमारे कई मिश्रोंकी 
इच्छा थी कि, हम इन महापुरुषोंका यहाँ संक्षिप्त परिचय 
भी लिपिबद्ध कर देते; परन्तु ये पुरुष-पुदुृष इतने प्रसिद्ध 
है! कि, इनका परिचय देना सूर्यको दीपक दिखानेके समान 
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है । इसके सिचा यहाँ स्थान-संफोच भी है । फलछत: 
यहाँ इनका परिचय देना प्रस्थकी अनावश्यक कलेवर-वृद्धि 
भर करना होगा । यहाँ यह भी ध्यान देनेकी बात है कि, 
स्थानाभावक्रे कारण इनके ईश्वर-सम्बन्धी क्‍्चनों और अनु- 
भरवोंका अत्यन्त संक्षित दी उदलेख किया गया है । यहद 
उल्लेख गद्य और पद्च-दे भागोंमें है । पहले गद्य-भागसे 
ही देखिये-- 

(१) “ईश्वरका तुम लेोग देख नहीं सकते, क्‍या इसीसे 
कह दोगे कि, घह हें ही नहीं ? दिनकेा तारागण नहीं 
दिखाई पड़ता, तो क्‍या तुम कहोगे फऊि, तारागण हैं ही 
नहीं ? जले सूर्यके तीक्ष्ण तेजमें दिनको तारागण दिलाई 
नहीं पड़ता, बसे ही माया और अहंफारके आच्छादनसे 
मनुष्य ईश्वरक्ेा देख नदीं सकता । 

“दूधमें मक्खन रहता है; परन्तु वह मथनेसे ही निक- 
लता है | ठोफ इसी प्रकार ईश्वरकेा जो जानना चाहे, 
वह उसका साधनभजन करे । भगवान्‌ सगुण, निगमुण ओर 
गुणातीत-सब है | जब चद्द सगुण रहता हैं, तब उसे 
ईश्वर कहते है', जब निर्रुण रहता है, तब उसे ब्रह्म 
फदते है! और उसको गुणातोत अवल्थाका तो हम मु इसे 
कहकर समझा हो नहीं लकते । 

«“इंश्वरके दशनफो इच्छा रखनेवालोंके! नाममें विश्वास 
ओर सत्मापत्यका विचार करते रहना चाहिये । यदि 
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एक डुबकोमें रत्न नहीं मिला, ते रत्ताकरकेा रत्न-हीन 
मत सम बेठो। डुबकी लगाते ही जाओ, रत्न अवश्य 
मिलेगा । अदप साथन करमेपर ईश्वर-दशेन नहीं हे, ते 
हताश नहीं हेशना चाहिये | घोरज् रखकर साधन करते 
रहे! | यथालमय तुमपर इेश्वरकी अवश्य कृपा दोगी। 

“जल एक है; परन्तु केाई उसे 'सललिल' कहता है, केई 
'अप', केई 'पानी' और कोई 'वाटर!। इसी प्रकार भसगवान्‌- 
के! कोई 'दरि', कोई 'रास', काई 'अत्लाह', कोई 'गाड' और 
केाई 'इंसा' कहता है | वस्तु एक ही है--केबल नाममें भेद है । 

“संसारमें केवल इश्वर ही सत्य हे और सब असत्य है । 
जिसके मनमें ईश्वरका प्रेम उत्पन्न हो गया, उसे संखसारका 
और खुख अच्छा नहीं लगता। जो एक बार भी बढ़िया 
मिश्रीका स्वाद ले चुका, वह क्‍या कभी राब खाना चाहेगा ? 

“लोग भरा कहें या बुरा, उनको बातांपर जरा भी 
ध्यान न देकर, संसारकी स्तुति ओर निन्दाकी केाई भी 
परवा न कर, ईश्वरीय पथपर चलना चाहिये। 

“अपने सब कर्म-फल ईश्वरापंण कर दो। अपने लिये 
किसी फलकी कामना मत करे। 

“ज्ञिस घरमें नित्य हरि-संकीत्त न होता है, वहाँ 'कलियुग” 
प्रवेश नहीं करता । 

“इंश्वरके पानेका उपाय विश्वास है! जिसके विश्वास 
हो गया, उसका क्राम बन गया । ईश्वरके नाममें ऐसा 
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विश्वास चाहिये कि, 'मैंने उसका नाम लिया है; इसलिये 
अब मुझमें पाप कहाँ है ! मेरे बन्धन अब कहाँ है' १” 
--परमहंस रामहझूष्ण 
( २) “जिसके ब्रह्म, परमात्मा आदि नाम हैं, जो 
सब्चिदानन्द आदि लक्षणोंसे युक्त है, जिसके गुण, कर्म, 
सुवभाव पवित्र है, जो सर्वेश, सर्वव्यापक, निराकार, अजन्मा, 
अनन्त, सर्वेशक्तिमान्‌, दयालु, न्‍्यायकारी, सब सुृष्टिका कर्ता, 
धर्ता, दर्ता, सब जीवेकिा कम्मानुसार, अपने सत्य न्यायसे, 
फलदाता आदि लक्षणोंसे युक्त है, उसीके में ईएचर मानता 
हूं । लब॒सत्य-विद्या तथा जो पदार्थ विद्यासे जाने जाते 
है', उन सबका आदि घूल परमेश्वर है !” 
--आयेंसमाजके संस्थापरू स्वामी दयानन्द धरस्वती 
(३) “बेदके गभीर गर्भसे ऋषियोंने दरि-नामकी 
'छकुरिया' निकालकर अन्धे मनुष्येंका उद्धार किया है। 
जो केाई अन्धा हो, वह इस लकड़ीऊका पकड़े; ऐसी भद्‌- 
भुत लकड़ी और कहीं नहीं है-निराञ्रयका ऐसा अवल- 
स्वन और कहीं नहीं है । क्‍या विश्वमें तुम्दारा केई 
बन्धु नहीं है ? ता, कोई चिन्ता नहीं । तुम्हारा श्रेष्ठ 
बन्धु यही दरि-नामकी लकड़ी है | इसे भननन्‍्य तत्परतासे 
प्रहण करो । यह तुम्हें पुण्य राज्यमें, शानीके ब्रह्मानन्द्‌ 
धाममें, येगीके येगानन्द-निकेतनर्में और भक्तके प्रेम- 
निकुअमें ले जायगी--तुम दिव्य और भव्य बन जञाभोगे ।” 
“गौराडु. महदाप्रभु 
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(9७) “मेया, तुम्दारे सामने भयानक प्रतल्थ आ रहा 
है | हरिनाम ले । दूसरा उपाय नहीं है । अपने भावी फल्या- 
णके लिये भयानक्र मोह भौर पापोंके छोड़ कर सब 
तरहसे हरिनामकेा अड्डीकार करो । संकोत्त न-रूपी सूर्यके 
प्रभावसे पाप-रूपी अन्धफार नष्ट हो जाता है ।” 


“रु जगदुबन्धु 
(५) “दशेनशासत्र चाहे जिस छसिद्धान्तका प्रतिपादन 
करे और अध्यात्मशाध्त चाहे जहाँ जाय; परन्तु जबतक 
इस संसारमें सत्यु हे, जबतक मनुष्यके हृदयमें कमजे।री 
है और जबतक, उस कमजेरीकी अवस्थामें, मनुष्यके हृदयसे 
पुकार उठती है, तबतक संसारमें ईश्वरके प्रति श्रद्धा बनी 
ही रहेगी ।” 
+स्थामी विपेफानन्द 
(६) “ईश्वर सत्य, ज्ञान और अनन्तके रूप है । वे 
आनन्द, शक्ति और अद्ततत्वके मूल है' । वे एक, भद्धितीय, 
पविन्न, निरखशन, निराकार, स्वतन्त्र, अनुपम, कल्याणमय, 
सर्वशक्तिमान्‌ और सर्वच्यापी है । थे सृशष्टिकर्सा और सृष्टिके 
प्रतिपालक हैं'। इस सृष्टिके पहले कुछ नहीं था।न दिन 
था, न रात । उस समय फेचल ईश्वर ही थे । प्रथिवी, 
आकाश, अन्तरीक्ष, जल, चायु, पवेत, नदी, वृक्ष, छता 
आदि कुछ भी नहीं था---श्वरने अपनी इच्छासे इन सबका 
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सूजन किया | ईश्वर दी मूल सत्य है। ईश्वरमेंसे ही सच 
पदार्थोंक्ी सृष्टि हुई है। प्रत्येक पदार्थमें प्राण-रूपले परमे- 
श्वर ही ओत-प्रोत है' | वे सर्वसाक्षी और प्रत्येक घट- 
नाके निरीक्षक है | उनसे छिपाकर कुछ नहीं रखा जा 
सकता । वे अन्तर्यामी, असीम, स्वयंज्येतति, स्वयंभू ओर 
मन, वाणीसे अगाचर दे'। वे स्वयं यदि मनुष्यके हृदयमें 
प्रकट न हों, तो मनुष्य उनके दशन करनेमें असम्थ दे । 
बे मडुल-निरेर और शान्ति-दाता हैं । 

“इस प्रकार ईश्वरके स्वरूपका विचार करके उनकी 
पूजा करनेके आराधना कहते हैं। समस्त विश्वमें उनकी 
महिमाके दशेन फरके भक्ति-पूर्वक उन्हें प्रणाम करना 
आराधना है । 

“इंश्वरफे खिन्तनका नाम दी ध्यान है। परमेश्वर दमारे 
इृदयमें विराजमान है--इस प्रकार सतत चिन्तन फरनेसे 
अन्तःकरणमें प्रभुका प्रकाश होता है और प्रभ्ुुकी दिव्य 
ज्येतिके दशन द्वोते है ।” 

“प्रभुका प्रकाश मिलते ही उनकी स्तुति करनेकी 
स्वयमेव इच्छा होती है | उनका गुण-कीत्त तन और उनकी 
महिमाक्ता गान ही स्तुति है। स्‍्तुतिको सूमाति नहीं दे। 
स्तुति फरते-करते जब मन जानन्द-सागरमें डूबने लगता 
है, तब उनके चरणोंमें आत्म-समर्पण किये बिना रहा ही 
नहीं जाता ।” --आचाये विजयकृष्ण गेस्वामी 
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(७) “ये तारे-सितारे, ये चन्द्र-खूये, ये चमकती हुई नदियाँ 
ओर यह खाोसारिक रूप-सोन्दर्य उस सचाई ( ईश्वर ) के 
गिरे-पड़े रूप हैं | अरे, जिसके गिरे-पड़े मातियेंका यह हाल 
है, उसका अपना क्‍या द्वाल द्ोगा !!] 

“छग़ाकर पेड़ फूलांके किये तकसीम गुलशनमें ! 

जमाया चाँद-सूरजका, सजाये क्‍या सितारे है !!” 

--स्वामी रामतीर्थ 

(८) “जगतमें जो कुछ है, सब भगवानका प्रकाश है; 
क्योंकि भगवान्‌ ही एक मात्र सत्‌ वस्तु हैं | उनकी 
मूर्ति या अंशके अतिरिक्त और किसीका भी अस्तित्व नहीं 
है । सभी जीव नामरूपकी सीमाके अन्दर असीमका हो 
आत्मप्रकाश है' | अवश्य ही भगवानक्रे प्रकाशका भी क्रम 
है। भगवान्‌ नित्य, शुद्ध, परबह्म है । साधारण जीबमें 
भगवान॒का अंश मायाक्े आवरणसे आबद्ध है | जीच 
ज्ञानके प्रकाश द्वारा अपने दिवत्वकी क्रमशः उपलब्धि कर 
सकता है । स्थान-स्थानपर भगवानको विशेष शक्तियोंका 
आविर्भांव द्वोता है | उनके विभूतिके नामसे पुकारा ज्ञाता 
है। किन्तु, जब वह्दी अज़, अव्ययात्मा ईश्वर स्वयं जगतके 
फल्याणके लिये अपनी मायाको वशीभूत करके मायिक 
देह ग्रहण फरते हे--मानव-शरीरमें जन्म ग्रहण करते हुए 
प्रतीत द्वोते है'--सर्वेशक्तिमान्‌ होकर भी मानवोजित शरीर, 


मन, बुद्धिके द्वारा फर्म करते हैं -तभी उनको अधतार 
फटा जाता है। 
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“मनुष्यक्े अन्दर भी भगवान्‌ है । मनुष्य जिस दिन 
इस बातकी सम्यक रूपसे उपलब्धि करता है, उसी दिनसे 
वह भगवानमें निवास करता है। वेदान्त-वा दियेमिं वेष्णवोंने 
नर-तारायणके रूपकका अवलम्बन करके इस तत्त्वको खूब 
दिखलाया है। नारायणका नर स्देचका साथी है | नर 
अर्थात्‌ जीवात्मा जिस दिन यह समम लेता है कि, मैं 
नारायण अथात्‌ परमात्माका सखा ह्‌', उसी क्षण बह स्वरूपमें 
स्थित हो जाता है--उसी समयल वह भगवानके निकट 
निवाल करता है-“निवसिष्यसि मणय्येव | भगवान्‌ सब 
समय सखाके रूपले हम छलेगेकि समीप रहते दहै--हम 
लेगेंके हृस्य-रथरमें वे सबेदा ही सारथि-रूपमें विराजित 
रहकर हम छलिेगांको चलाते है- 

“धूंश्घर: सर्वभूतानां हुइंशेषज्ञुन॒ तिष्ठति ।” 

“वे हम छागेकि कितने अपने हैं, कितने निकटतम 
बन्धु है', हाथ पकड़कर वे किस प्रकार हम लेगेंको 
चला रहे है'--इस बातकेा हम लेाग नहीं समझते | जिस 
दिन मायाका आवरण, अशानको अन्घधकार हट जायगा, 
मनुष्य हृदि-स्थित हृषीकेशके सम्मुख आवेगा, उनको बाणी 
सुनकर प्रमादकेा नष्ट करेगा, उनकी शक्तिसे कर्म करेगा-- 
उस्री दिन वद अपने मन और बुद्धिका भगवानमें सम्पूर्ण 
भावले सम्रपेण करनेमें, एक घार भगवान्‌के अन्दर निवास 
करनेमें, समथे होगा । इसीको श्रीमदुभगवदगीतामें “उसम 
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रहस्य” बतलाया गया है ।” 
-योंगी अरबधिन्द घोष 

(६) “ईश्बर-प्रार्थनाने मेरी रक्षा की । प्रार्थनाके आश्रय 
बिना में कबका पागल है गया होता ! अन्य मनुष्योंकी 
भाँति मुझे भी अपने सावेजनिक एवम्‌ व्यक्तिगत जीबनमें 
अनेक कु अनुभव करने पड़े । उनके कारण मेरे अन्द्र, 
कुछ समयके लिये, एक प्रकारकी निराशासो छा गयी थी। 
उस निराशाकेा दूर करनेमें मुझे सफलता हुई, ते वह 
प्राथनाके ही फारण हुई । सत्यकी भांति प्रार्थना मेरे 
जीवनफा अड्डू बनकर नहीं रही है । इसका आश्रय तो मुझे 
आवश्यकतावश लेना पड़ा । मेरी ऐसी अवस्था हो गयी 
कि, मुझे प्रार्थनाके विना चेन पड़ना कठिन दो गया । 
ईश्वरके अन्दर मेरा विश्वास ज्यों-ज्यों बढ़ता गया, पार्थ- 
नाके लिये मेरी व्याकुलता भी उतनी ही दुर्दमनोय होती 
गयी । प्रार्थनाके विना मुझे जीवन नीरस एवं शून्यसा 
प्रतीत होने लगा । 

“जब में दक्षिणी अफीकामें था, उस समय में कई बार 
ईसाइयेंकी सामुदायिक प्रार्थनामें सम्मिलित हुआ; किन्तु 
उसका मुझपर प्रभाव नहीं पड़ा ।मेरे ईसाई मित्र ईश्वर- 
के सामने अनुनय-विनय करते थे; किन्तु मुझसे बेखा नहीं 
बन पड़ा । मुसे इस कार्यमें बिलकुल असफलता मिली । 
थरिणाम यह हुआ कि, ईश्वर एवम्‌ उसकी प्राथेनामें 
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मेरा विश्वास उठ गया और जबतक मेरी अवस्था परिपक्क न 
हो गयी, मुझे उसका अभाव बिलकुल नहों खला । परन्तु 
अवस्था दल जानेपर एक समय ऐसा आया, जब मेरी 
आत्माके लिये प्रार्थना उतनी हो अनिवाय हो गयी, जितना 
शरीरके लिये भेजन अनिवाय है। सच पूछिये, ते शरीरके 
लिये भेजन भी इतना आवश्यक नहों है, जितनी आत्माके 
लिये प्राथंनाकी आवश्यकता है। क्योंकि शरीरकेा स्वस्थ 
रखनेके लिये कभो-करभी उपवास (भोजनका त्योग) आव- 
श्यक हो जाता हैं; किन्तु प्रार्थना-रूप भेजनका त्याग किसी 
प्रकार भी हितकर अथवा वाज्छनोय नहीं कहा जा सकता । 
प्रार्थनाका अजीर्ण तो कथी हो ही नहीं सकता । 


“ज़गतूके तीन महान्‌ गुरु गौतम बुद्ध, ईसा एवम्‌ महस्मदके 
लेखोंमें इस बातके अकास्य प्रमाण मिलते है' कि, उन्हें 
प्रार्थनासे ही प्रकाश मिला और वे प्रार्थनाके बिना जीवित 
नहीं रह सकते थे। लाखों इंसाइयें, हिन्दुओं तथा मुसल- 
मानेंकेा आज भी ईश्वर-प्राथनासे जितना आश्वासन मिलता 
है, उतना जीवनमें और किसी बातसे नहीं मिलता । 
आप अधिक-से-अधिक उन छोगोंके रूठा अथवा आत्म- 
वश्चित क्द्द सकते दे । में ते यद् फहूंगा कि, यह म्हूठ मुझ 
सत्यान्वेषीपर जादुकासा काम करती है। यदि झूठ ही हां. 
तथापि बस्तुतः मेरे ज्ीवनका एफ मात्र यही खद्दारां रही हैः 
क्योंकि इसके दिना में एक पल मर भी जीवित नहीं रह. 
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सकता | राजनीतिक आकाश निराशाके बादषॉंले घिरा हुआ 
रहनेपर भी मेरी ऑन्‍्तरिफ शान्ति कभो भड्ढः नहीं हुई। 
अधिक क्‍या, लेग मेरी इस आन्तरिक शान्तिकेा देखकर 
मुझसे ईष्यां करने लगते है! यह शान्ति मुझे ईश्वर-प्रार्थनासे 
ही मिली और कहींसे नहीं । 

“में विद्वान नहीं हू, मैंने शास्त्रोंका अध्ययन नहीं किया 
है; किन्तु में विनय-पूवेझ इस बातका दावा करता हूँ कि, 
मेरा जीवन प्राथनामय है। प्राथेनाका प्रकार कसा होना 
चाहिये, इस विषयमे में उदासीन हूं। इसका निर्णय प्रत्येक 
मनुष्य अपने लिये स्वयं कर सकता है। किन्तु मुझे प्रार्थनाके 
कई ऐसे ढंग मालूम है', जिनका लेगोंने अनुसरण कियो 
है । प्राचीन महात्माओंक बनाये हुए मागंपर चलना ही 
श्रेयसकर होता हे। 

“फकिसोके अन्दर ईरचरमें विश्वास करा दैना मेरी शक्तिक्रे 
बाहर है । संखारमें कई बाते' ऐसी है, जो 'स्वतः सिद्ध है 
और कुछ बाते ऐसी भी है, जो बिलकुल सिद्ध ही नहीं हो 
खकतीं । रेखागणितके मूल सिद्धान्ते। ( 3॥50775 )की भांति 
ईश्वरकी सत्ता भी 'स्वयं सिद्ध है। सम्भव है कि, हमारा 
हुदय उसे ग्रहण नहीं कर सके। बुद्धिकी पहुचके विषयमें 
ता में कुछ नहीं कहूगा । बुद्धिका अचलम्बन बहुत 
करके श्रम'जनक दोता है; क्योंकि तकंपूर्ण युक्तियोसे 
चेतन्य-रूप ईश्वरके अन्दर विश्वास उत्पन्न नहीं कराया जा 
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सकता । ईश्वर बुद्धिगम्थ वस्तु नहीं है। वह बुद्धिसे 
परे है । हमारे पास बहुतसे ऐसे प्रमाण हैं', जिनसे हम 
इंश्वरफो सत्ताका युक्तिसे सिद्ध कर सकते है; परन्तु 
इस प्रझारका युक्तिपूर्ण समाधान पाठकेंको बुद्धिका अपमान 
करना होगा । में आप छेोगोंसे अनुरोध करूँगा कि, 
आप छेोग ताकिक युक्तियांका आश्रय छोड़कर एक नन्‍्हेसे 
बच्चेकी भांति ईश्वरमें निश्वलकः विश्वास करना प्राग्म्भ 
कर दें । यदि मेरा अस्तित्व है, ता इश्वरका अस्तित्व 
अवश्य है । केवल मेरे ही जीवनका नहीं; किन्तु मेरे 
जसे लाखों मनुष्येकि जीवनका यह एक आवश्यक अछुः 
है । चाहे वे इसके विषयमें वाद-विवाद नहीं कर सके; 
किन्तु उनके जीवनसे दम यह देख सकते है कि, वह उनके 
जीवनका एक अड्डः बन गया है। 

“मैं आप लेागेंसे केवल इतनीखी प्रार्थना फरता हूं 
कि, आप लोग इस विश्वासरूपी खँडहरका जीर्णोद्धार 
कीजिये | इसके लिये यह आवश्यक हैं कि, आप उस 
प्रछखुर साहित्यकेो भूल जाइये, जिसने आपकी ब॒ुद्धिका 
चकरा दिया है और आपके पायेकेा कमज्ञोर बना दिया 

। श्रद्धाके मार्गमें दीक्षित हो जाइये, जे घिनयका चिहन 
है और इस बातकेा स्वीकार कीजिये कि, हम कुछ नहीं 
जानते, हम इस घिशाल्ञ ब्रह्माण्डक्रे अन्दर अणुसे भी अणु 
है | हम अणसे भी अणु इसलिये है” कि, अण अपनी 
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सत्ताके नियमेंका पालन करता है; किन्तु हम ऐसे दीठ 
बन गये दै' कि, प्रकतिके नियमोंकी अवहेलना फरते 
है' । ज्ञिन छोगेमें श्रद्धाफोा अभाव है, उनका सम- 
मकानेके लिये मेरे पास कोई युक्ति अथवा दलील 
नहीं है । 

“यदि एक बार आपने ईश्वरको सत्ताका स्वीकार फर 
लिया, तो फिर आपसे प्रार्थना किये विना रहा नहीं 
जायगा । 

“बहुतसे लोग यह धृष्टतापूण दावा करते है' कि, हमारा 
समग्र जीवन ही प्रार्थनामय है; अतः हमे किसी निर्दिष्ट 
समयपर, एकॉन्तमें बेंठकर, प्रार्थना करनेकी आवश्यकता 
नहीं है । हमें इस प्रकारकी मूखंता नहों करनी 
चाहिये । 

“इम लेग तो किस गिनतीमे है, उन मद्यापुरुषोंने भी, 
जिनकी वृत्ति निरन्तर ब्रह्माकार रहती थी, इस प्रकारफा 
दावा नहीं किया । उनके जीवन वास्‍्तवमें प्रार्थनामय 
थे; किन्तु हमें यद्ध कहना चाहिये कि, हमारे लिये 
वे निश्चित समयपर प्रार्थना अवश्य फरते थे ओर 
प्रतिदिन परमात्माके प्रति भक्ति-साव प्रदर्शित करते थे । 
यह ठीक है कि, ईश्वर यह नहीं चाहता कि, हम प्रति- 
दिन अपनी शरणागतिका उसके खामने हवाला दे; किन्तु 
हमारे लिये ऐसा करना आवश्यक है। मैं आपके विश्वास 
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दिलता हूं कि, यदि हम ऐसा करे गे, तो फिर काई भी दुःख 
हमें नहीं सताधेगा ।” 
--महात्मा गांधी 
(१० ) “हमारी बुद्धि विवश होकर इस बातके स्वीश्मार 
करती है कि, ऐसी शानात्मिका सृष्टि-रचनाका कोई आदि, 
सनातन, अज, अविनाशी, सत्‌-चित्‌-आनन्द-स्वरुप, जगत्‌-व्यापक 
और अनन्त-शक्ति-सम्पन्न रचयिता है। उसी एक अनिर्षचनीय 
शक्तिका हम ईश्वर, परमेश्वर, परबह्म, नारायण, भगवान, 
वाछुदेव, शिव, राम, कृष्ण, विष्णु, जिहोया, गाड, खुदा 
अब्लाह आदि सदस्यों नामोंसे पुकारते है |» » » ४» 
सबका ईश्वर एक ही है और वह अंश रुपसे न केबल 
खब मनुष्योंमें; किन्तु समस्त ज़रायुज़, अण्डज, स्वेदज, उद्विज्ल 
अर्थात्‌ मनुष्य, पशु, पक्षी, कोट, पतड़ू, वृक्ष और बविटप- 
सबमें समान रूपसे अवस्थित है और उसकी सबसे उत्तम पूजा 
यही है कि, दम प्रांणिमात्रमें ईश्वरका भाव देखे', सबसे 
मित्रताका भाव रखें और सबका दित चाहें | सार्धजनीन 
प्रेमले, इस सत्य शानके प्रचारसे, ईश्वरीय शक्तिका खंग- 
ठन और विस्तार करें । जगत्से अज्ञानके दुर फरे', 
अन्याय और अत्याघारकेा रोके और खत्य, न्याय तथा 
दयाका प्रचार कर भनुष्योंमें परस्पर प्रीति, खुख् और शान्ति 
बढ़ावे ।” 
--प० मदनमोहन मालवीय 


२२० इश्वरसिद्धि 


(११) “है परमात्मन्‌ ! मानव-जाबनकी समस्त प्रार्थनाओं - 
के भीतर एक हो अत्यन्त गस्मोर्तम प्रार्थना ( माकांझक्षा ) है । 
डसे हम अपनी बधुद्धिसे स्पष्ट जाने वा न जाने, उसे हम 
मुंदसे बोले' वान बेले, हमारे श्रममें भो, हमारे दुःखमें 
भी, हमारी अन्तरात्मासे वह प्राथना ( आकाडक्षा ) सदा-सचेंदा 
तुम्दारे अभिमुख मार्ग खोजतो रद्दती है। बह प्रार्थना यही 
है कि, हम अपने समस्त ज्ञानके द्वारा शान्तके जान सके', 
अपने समस्त फर्मोके द्वारा शिवका दशन कर सके', अपने 
समस्त प्रेमके द्वारा अ्व तको प्राप्त कर सके | फलके हाभ- 
की आशाको दम तुमले निवेदन करनेका साहस नहीं कर 
सकते; कितु हमारी आकाडुक्षा यही है. कि, समस्त विश्ल- 
विक्षेप-विकृतिके मध्यमें भी इस प्रार्थनाके। दम. समस्त 
शक्तिके साथ, सत्य रुपसे, तुम्हारे समीप उपस्थित कर 
सक्रे | हमारी समस्त अन्य वासनाओंकोा व्यर्थ करके हे 
अन्तर्यामिनू ! केवल इसी प्राथनाके स्वीकार करों कि, हम 
क्रमी-न-कभी श्ञानमें, कमंसे और प्रेममें यह उपलब्ध कर 
सके' कि, तुम्हीं “शान्तम्‌ शिवम्‌ अहं तम्‌ हो।” 

--कर्वीन्द्र रवीन्द्रनाथ ठाकुर 

अब भारतीय सन्‍्तोंकी कुछ इश्वर-विषयक अनुभवा- 
त्मक उक्तियोंका पढ़िये । ये उक्तियाँ पद्यात्मक है | इन 
सन्‍्तोंमें काव्य-कलाकी भी यथेष्ट प्रतिभा थी। इनके बनाये 
हजारों अनूठे पद्य हैं--दजनों ग्रन्थ है'। इनके अनुगामि- 
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योंकी संख्या भी अपार है ।इनकी ये चुनी हुई उत्तियाँ 
ऋण्ठस्थ कर लेने लायक हैं । 
(१२ ) 
तुलली बिछम न कीजिये, भजि लोजे रघुचीर | 
तन-तरकससे जात है, साँल-सरीखे तोर ॥ 
जे चेतन कहें जड़ फरें, जड़हि फरे चेतन्य । 
भस समर्थ रघुनाथहि, भजहि जीव से धन्य ॥ 
पुलली' सब छल छाड़िक, फीजी राम-सनेह । 
अन्तर पतिलों है कहाँ, ज्ञिन देखी सब देह ॥ 
-गेास्वामी तुलसीदास 


(१३ ) 
जा दिन मन-पंछी जउड़ि जोंहें । 
ता दिन तेरे तन-तर््ररके, सबे पात भरि जौहे' ॥ 
घरके कफहै' वेग ही काढ़ो, भूत भये केाउ खेंहे' । 
जा प्रीतमसे प्रीति घनेरी, साऊ देखि डरहै' ॥ 
बिना 'शुपाल' केउ नहीं पपना, जस कीरति रहि जोहै। 
से ते 'खूरा दुलंभ देवनका सतसंगतिमें पेंहै' ॥ 
“» सूरदास 
( १४ ) 
में अपराधी जनमका, नख-सिख भरा विकार। 
तुम दाता दुस्त-मञजना, मेरी करों सम्हार ॥ 
अ्वगुन मेरे बापञज्ञी, बकसु गरीब-निवाज । 
जा में पूत कपूत हों, तऊ पिताका लाज ॥ 
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अबगुन किये ते बहु किये, करत न मानी हार। 
भाव बन्दा' बकसियें, भाठों गरदन मार ॥ 
--कबीरदास 





(१५ ) 
मात पिता तुमकेा दई, तुम द्वी भल जानू दो। 
तुम तज्ञि और भतारकों, मनमें नहिं आनू हो ॥ 
तुम है| पूरे साइयाँ, पूरत पद दीजझी है । 
मीरा! व्याकुल बिरहिनी, अपनी कर लछोीजेी है| ॥ 
-मीराबाई 


(१६ ) 
साई किया सो हूं रद्दा, जो कुछ फरे सो दोह 


करता करे सो हाोत है, काहे फलप केाइ॥ 
ह' बलिदारी सुरतकी, सबकी करे संभाल । 
कीर्डी कुड्सजर पलकमें, करता है प्रतिपाल ॥ 
--दादुदयाल 


कब 


(१७ ) 
'पलटू” संसय छूटि गे, मिलिया पूरा यार । 
मगन आपने ख्यालमें, भाड़ पड़े संसार ॥ 
>पलटू साहब 
(१८) 
जो तुम तारो राम, में नहि [तोरू । 
मलुमसों ताोरि कपनसेा जोर || 
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सबहीं पहर तुम्हारी आखा। 
मन क्रम बचन कहे रेदासा! ॥ 
--रैदास 
(१६ ) 
पानीकी इक बून्दस', साज बनाया जीव । 
अन्दर बहुत अंदेस था, बाहर बिसरा पीव 0 
जठर-अगिनले राखिया, ना साई गुन भूल | 
वद्द साहिब द्रद्दाल है, क्यों बोत्रत है सूल ॥ 
--गरीबदाख 
(२० ) 
इत-उत जायके कमाई करि छाऊ' कछ, 
नेकु न अज्ञानी नर धीरज धरतु हे। 
'छुन्दर' फहत इक प्रभुके विश्वास बिज्ञु, 
बाद ही कू' दुथा सठ पतिके मरतु है ॥ 
--छुन्द्रदास 
(२१ ) 
लाख चोरासी भरमत-भरमत, नेक न परी पिछान। 
भव-सांगरमें बह्यो जात हों, रलिये श्याम खुज़ान ॥ 
हों तो कुरिल अधम अपराधी, नहिं सुमिरयाँ तेरे नाम। 
नरसीके प्रथु॒अधम-उघारन, _गावत वेद-पुरान ॥ 
-नरसी मेहता 
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ईश्वरसिद्धि 
(२२ ) 
गो मन सब रखको रस-सार। 
लेफ वेद कुल करमे तजिये, भजिये नित्य बिहार ॥ 
गृह-कामिनि कंचन घन त्यागों, सुमिरों श्याम उदार । 
गहि 'हरिदासः रीति सनन्‍्तनकी, गादीकों अधिकार ॥ 
--स्वामी हरिदास 
( २३ ) 
रूप रेख बरनों कहा, कोटि सूर परकास। 
अमगम अगाचर रूप है, पांव दरिका दास॥ 
-यारी साहब 
(२४ ) 
यह 'द्रिया'की बीनती, तुमसेती महराज । 
तुम भागी में कीट हूं, मेरी तुमको लाज॥ 
+द्रिया साहब (मारवाड़ ) 
(२५ ) 
खसत-समरथमें राखि मन, करिय जगतके काम । 
'जगजीवन”! यह मन्त्र है, सदा सुक्ख बिसराम॥ 
--जगज़ीवन साहब 
(२६ ) 
प्रेम-मगन जे साधथवा, बिचरत रहत निसंक । 
हरिरसके माते दया! गिने राव ना रंक ॥ 
-दूयाबाई 
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(२७ ) 
आठ पहर चौसठ घरी, जन 'बुल्ला! घरू ध्यान । 
नहिं जानो कौती घरी, आई मिलें भगवान || 
--जुल्ला सादद 
(२८ ) 
'सहजो' भज दरिनाम कू, तजा जगतसु' नेह 

अपना ते केाइ है नहीं, अपनी खगी न देह ।॥। 
-सहजेबाई 
इसो प्रकार ईश्वरके सस्बन्धमें इन महापुरुषोंकी भी बड़ी 
ही सुन्दर और द्ृदय-प्राहिणी उक्तियाँ तथा अनुभूतियाँ 
है--तुकाराम, तिरुवल्लुवर, समर्थ रामदास, रामानन्द, शाने- 
श्वर मद्दाराज, नामदेव, एकनाम, पयद्दारी बाबा, सूरकिशोर, 
प्रेमपेगी मान, सदन कसाई, चरनदासख, गुलाल साहब, दुलन- 
दांस, सर आनन्दस्घरूप, लेो० तिलक, राजा राममेहन राय, 
केशवचन्द्र सेन, ईश्वरचन्द्र विद्यासागर, देवेन्द्रनाथ 
ठाकुर, स्वामी येगानन्द आदि-भादि । संस्क्ृत-साहित्यमें 
जो संकड़ों महापुरुषोंकी ईश्वर-विषयक खझबुल-मझ्जुल 
अनुभवात्मक उक्तियाँ हैं, उनमें ये मद्दात्मा अन्यतम है-- 
व्यास, नारद, शाण्डिल्य, शुकदेव, विदर, जनक, अउम्नमसेम, 
युधिष्ठिर, प्रहाद, ध्रुव, नविकेता, रामानुजाचाये, निम्वा- 
फांचाये, बलभाचायं, मध्वाचाये, स्वामी विशुद्धानन्द, जय- 
देख, राजा अस्बरीष, हनूमान, खुदामा आदि-आदि। “भक्त- 
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माल” में भी अनेक भक्तोंकी इस विषयकी सरस-खुखद 
उक्तियाँ बहुत है' । विदेशी विद्वानांमें भी ईश्वरकी अप- 
रोक्षानुभूति करनेवाले कितने ही महापुरुषोंकी बड़ी ही 
प्रभाव-कारिणी उक्तियाँ है । ऐसे ही महापुषोंमें ये हे-- 
सेट फॉसिस, सेट लुई, प्लेटा, साक्रे टिस; टालस्टाय, संडर- 
लेंड, जेम्ल एलन, आरिसन मार्डन, मोटंन अलेकजे डर, 
एमर्सन, मैकेरियस आदि आदि । इन महिलाओंकी इस 
सम्बन्धकी उक्तियाँ भी पढ़ने लायक है--गार्गों, मैत्रेयी, 
भारती, कुब्जा, यशोदा, अहल्या, शेबरों, विजया, कैथरिन, 
पलिजाबेथ, गेयें, टेरेसा आदि आदि । यह ध्यानर्मे रख- 
मेकी बात है कि, इस ग्रन्थमें प्रसडुतः जिन महात्माओं 
और भक्तिमती मद्दिकाओंका उल्लेख पहले किया जा चुका 
है, उनके नाम यहों जान-बूक कर छोड़ दिये गये है । 
यह भी ध्यान देनेफी बात है कि, इनमेंसे हर एक युगा- 
म्तर फरनेचाले हें, एक-एकने ईश्वर-भाव-भावित द्ोकर ऐसे 
चमत्कार दिल्लाये हैं, ऐसी-ऐसी अदुभुत विभूतियाँ दिखायी 
है: कि, लालखोंकी खंख्यामें इनके अनुयायी बन गये है । 
समाधत्रि-दशामें किसीकी जाँघघर आगका अंगारा रख दिया 
गया और वह हिमालयकी तरह अटल रह गया, किसीके 
ऊपर सर्प चढ़ गया और वह प्रशान्त मद्दासागरफी तरह 
गस्भीर बना रहा, किसीके बाघ उठा छे गया और वह 
“सा5हम्‌” की ध्वनिर्में मस्त था, किखीके शरीरपर दीम- 
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कने छाता बना डाला और वह ईश्वरांननदकी शुश्र सरि- 
तामें बहने लग गया ! ऐसी दिव्य भूक्तियांका जा आनन्द 
है, ज्ञान है, प्रताप है, बचे है, से। सब वही प्राप्त कर सकता 
है, जे ईश्वरीय पथका पथिफ है अथवा रमता येगी है 
अथवा भक्ति-लहरीमें दिन-रात गाते लगाता रहता 
है. । कुतक, कुवासना, कुसंग और कुकरमले जिनकी चुद्धि, 
मन ओर शरीर जजर दे थुके है', जे उद्दण्डता, अशानता, 
जड़ता और अनेकताका जहर खानेवाले है, वे भला 
ईश्वरत्वक्ी शोभा और खौन्‍्द्य क्या देख पाघे'गे ! 








देवासेवा और ईश्यर 

हमारे देशके कुछ “साम्यवादी” सझ्लनेांका विचार है कि, 
इश्वर-वाद ऊच-नीच, छेटे-बढ़े वा विषप्त विचारोंका जनक 
है, ईश्वरचादियोंकी द्वष्टि संकुचित होती है, थे पराोपकफारका 
महत्त्व नहीं समभते, चिश्वयन्धुत्व-चाद और साम्यवादका वे 
महर्व नहीं जानते ओर बे धार्मिक भगड़ोंमें फंसे रहते 
है” आदि आदि। परध्तु सूक्ष्म विचार करनेपर उनको ऐसी 
सारी बाते' बेबुनियाद ठद्दरती हैं' । 

वेदों, उषनिषदे। और गीता आदिको देखनेसे पता 
चलता है कि, ईश्वरवाद ही सच्चा साम्यवाद है, समदशों ही 
सच्चा ईश्वर-भक्त है, सारे प्राणियांको आत्मा समकनेबाला 
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ही ईश्वर-प्राप्तिता अधिकारी है तथा सत्र एकता और 
समता देखनेवाला ही भगवानके निकट पहुच सकता है। 
ईश्वरवादी ते! डंकेकी चोट कद्दता है कि, “शुनि चेव श्थपाके 
थ पण्डिता: समदर्शिनः ।” अर्थात्‌ विद्वान्‌ लोग कुत्ते और 
चाण्डाल तकमें समद्गष्टि रखते दे'। पृत्येक ईश्वरवादीकी यह 
पवित्र अभिलाषा रहती हैं कि-- 
“सर्वे भघन्त खुखिनः सर्ने सन्‍्तु निरामया:। 
सर्चे भद्राणि पश्यन्त मरा कश्चिह ःखभाग भवेत्‌॥” 
अर्थात्‌ सभी खुखी हों, सभी नीरोग हें, सभी कल्याण 
देखे--फोई भी दुःखी न हे । क्‍या इससे भी बढ़कर केई 
साम्यवाद दो सकता है ! ईश्वरवादीकी ते। यद्द भीम गजेना 
सदास छुनाई दे रही है कि, “उदार-चरितानां तु वखुधौव- 
कुटम्बकम्‌ ! यही सच्चा (तएछा5व) 37000९०7००१० है। 
प्रत्येक इश्वरवादी गौरवके साथ पढ़ता है कि-- 
“अष्टादशपुराणेषु व्याखस्य वचन-द्यम | 
परोपकारः पुण्याय पापाय पर-पीड़नम्‌ ४” 
अर्थात्‌ अठारहो पुराणोंमें व्यासके दे ही उपदेश है--(१) 
परापकार करन! पुण्य है ओर (२) दूसरेके। दुःख पहुंचाना 
पाप हैं। ईश्वरवादो ते इतनी दूरतक मानता है कि- 
“पराोपकृति-फंचल्ये तेलयित्वा जनादन: | 
गुर्वो्ुपकतिं भव्यां हाघतारान दशाभ्रद्दीत्‌॥” 
अर्थात्‌ ईश्वरने परोपकार और अपनी शान्त अवस्थाकेा 


देश-सेचा और ईश्वर श्र 





तराजूके दे! पलड़ोंपर तौल कर देखा, ते। परोपकारवाला 
पलड़ा भारी निकला | इलीसे भगवानने दल अवतार धारण 
करके जनताका उपकार किया। 
भला जिनके ईए्वरके संघारमें भानेका दी अर्थ परोप- 
कार और समद्ृष्टि है, वे केसे परोपकारसे दूर भाग 
सकते है' अथवा ऊंच-नीच द्वष्टि रख सकते है' ? हाँ; जो इस 
उपदेशोंसे उदालीत रहकर मनमानी करे गे, वे न ते ईश्वरकी 
कृपा प्राप्त कर सकेंगे, न सच्चे ईश्वरचादी बन सके गे। 
यह जे सन्देह किया जाता है कि, ईश्वरवादी धामिक 
भगड़ेमें पड़े रहते है' वा धम्ंवादके फौरण ज्ञनताका बड़ा 
सत्यानाश हुआ है, वह भी निमुल ही है। घमंका तो लक्षण 
ही है-- 
“घुतिः क्षमा दमेउस्तेयं शौचमिन्द्रिय-निम्नहः। 
धीर्विद्या सत्यमक्रोधो दशर्क धर्म-लक्षणम॥” 
अर्थात्‌ घये, क्षमा, मनफां दमन, चोरी न करना, स्वच्छता, 
जितेन्द्रियता, विवेक, विद्या, सत्य भाषण और क्रोध न 
करना--धमेके ये दस लक्षण है' | इनसे कगड़े या मानव- 
विनाशसे कया मतलब ? धर्म विनाशके लिये नहीं, प्रजाके 
रक्षणके लिये है-- 
“घारणादू धर्ममित्याहुधेमों घारयते प्रज्ञा: । 
यत्स्थाद्धा रण-संयुक्त' स घमे इति निम्वयः॥” 
अर्थात्‌ धारण था रक्षण फरनेसे “घर्म' नाम पड़ा 
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धर्म प्रमाका रक्षण करता है। जिससे रक्षण होता है, वही धर्म 
है. यद्द निश्चय हे। 

संसारफे जितने धर्म हैं, सबका उहंश्य जनताकी रक्षा 
और उन्नति है । धरा अर्थ रुढ़िवाद नहीं है | तब, जो 
धर्मके नामपर पर-पीड़न फरता है, वह धमम-शन्य है, अधामिक 
है । वह ईश्वरीय कानून (धर्म) से दूर रहता है; इसलिये 
धर्म-द्रोद्दी है, पपात्मा है । 

यद्द बात अवश्य है कि, धर्म और ईश्वरके नामपर 
यूरोपमें, मध्य युगमें, मानव-लंदार छुआ है और भारतमें 
भी नाना तरहके अत्याचार होते आये हैं'। परन्तु इससे धर्म 
और ईश्वरपर दोष नहीं दिया जा सकता--कुछ नकली 
धामिक और कुछ ढोंगी ईश्वरवादी ही देषी हैं' । ऐसे 
नकलची ले।गांसे अवश्य ही सावधान रहना चाहिये-इनका 
छुधार करना चाहिये और इन्हें दण्ड भी देना चाहिये । 
शरीरमें फोड़ा दोनेपर उसकी दवा होनी चाहिये-शरीरके 
ही बेटी-बेटी काट कर फेक नहीं देना चाहिये । यह 
भी यहाँ ध्यानमें रखनेकी बात है कि. धर्मेके नामपर 
जितना नर-संहार हुआ है, उससे बीलियों शुना ज्यादा 
राजनीतिके नामपर हुआ है । ते क्या इससे राजनीतिका 
कभी परित्याग किया गया ? 

कुछ सास्यवादी यह भी कहते हैं' कि, ईश्वरवादके 
कंभटले बचकर अनीश्वरवादी ही अधिक देश-सेवक हो 
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सकते है । परन्तु उनकी यह घारणा गरूत है; क्योंकि 
स्टालिकन आदि कुछकेा छोड़कर संसारके सभी देश- 
सेक्क ईश्वर-भक्त हैं । दमारी कांग्रेलक्रे कितने 
सभापति नास्तिक थे वा है' ९ राणा प्रताप, छत्रपति 
शिवाजी, लेो० तिलक, महात्मा गांधी जेसे ईश्वर्वादी महा- 
पुरुषोंसे बढ़कर कौन साम्यवादी देश-सेवक है ? इईश्घर- 
बादमें फोई कंकट भी नहीं है | बल्कि ईश्वरवादी ते 
ईश्वर-प्राथंना और ईश्वर-सावनाके द्वारा दिव्य तेज, अमाघ 
साहल, अदम्य धे्यें और अलौकिक शान्ति आदि भब्य 
गुण बराबर प्राप्त कर उनका देशेश्थानमें उपयोग फरता 
रहता है। 


नयी रोशनीके कई साम्यवादी ऐसा भी सन्देह किया 
करते दे कि, ईश्वरघादके पचड़ेमें रहनेवाले हमारे पूर्वज़ 
देशमाताका महत्त्व नहीं समझते थे, राजा-महाराजा मन- 
मानी किया करते थे, प्रज्ञातन्त्र-राज्यका नामतक नहीं 
था और उनमें फूटकी ज्वाला धघका करती थी। आइये, 
इनके इन सन्देहेपर भी विचार कर लीजिये । अथर्ववेद 
(१२ थे" काण्ड) के “पृथिवी-खूक्त” में एक मन्त्र है-- 


“अहमस्मि सहमान उत्तरों नाम भ्रूस्याम्‌। 
अभीषाड स्मि विश्वाषाडाशामाशां व्धासहिः ॥” 


अर्थात्‌ में अपनी मात्भूमिके लिये ओर उसके दुःख- 


२३२ ईश्वरसिद्धि 





मीचनके लिये सब प्रकारके कंप्ट सहनेके लैयार हूं। वे 
कष्ट जिस ओरसे आवे और चाहे जिस समय हैं।, मुझे 
चिन्ता नहीं है। 


इससे ते मालूम पड़ता है कि, हमारे पूवेज देश-माताकी 
रक्षाके लिये प्राणतक् देनेको तेयार रहते थे और देशके 
दुःखको दुर फरनेके लिये नाना प्रकारके कष्ट झेला करते 
थे। इसके आंगेका मन्त्र हे-- 


“यदु वदामि मचुमत्‌ तद्‌ वदामि यदीक्षे तदु घनन्ति मा। 
त्विषीमानस्मि जूतिसानवान्यान्‌ हन्मि देहतः ॥” 


मतलब यद्द कि, अपनी मातृभूमिके सम्बन्धमे जो 
कहता हूं, वचद उसकी भलाईकी बात है, जो देखता ह', 
चंद उसकी सद्दायताके लिये है। मैं ज्योतिःपृण, तेजस्वी 
और बुद्धियुक्त होकर मातृभूमिका दोहन करनेवाले शत्रु- 
ओ का विनाश फरता हू । 


देश-भक्तिके सांथ स्वार्थो शासकों, चोरों, डाकुओं और 
आक्रामकेंसे दैशकी रक्षा फरनेका इसमें उल्लेख है । क्या 
इन भन्जोंसे भी बढ़कर देश-सेवाका उपदेश खंसारकी 
पकसी अन्य जातिमें है? 


दशानन-बध और लड्डु।-विज़य कर लेनेके बाद एक दिन 
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लक्ष्मण आदि भगवान्‌ रामचन्द्रसे कहने लगे कि, “यदि 
लड्ढा (बततमान सिलेन) में द्वी अपनी राज़घांनी बना ली 
जाय और अयोध्या न लौटा जाय, ते! क्‍या हानि है ९” 
इसपर भगवान श्रीरामने उत्तर दिया-- 


“इये स्वणपुरी लड्ढडा न में लक्ष्मण रोचते । 
अननी जन्मभूमिश्च स्वर्गादपि गरीयसी ॥” 


तात्पय यह है कि, लक्ष्मण, यद्द लछड्डुग सोनेकी नगरी 
है, तो भी मुझे पसन्द नहीं है । जनना और जन्मभुमि 
ते स्वर्गंसे भा बढ़कर है । 
अपनी जन्मभृमिक्रा स्वरगंसे भी बढ़कर माननेवाले हमारे 
पूव॑जांका देश-प्रेम क्या अतुलनीय नहीं है 
यह अनूठा श्लोक भी खूब प्रसिद्ध हैं- 


“जननी जन्मभूमिश्व जाहूनवी चल जनादंन: । 

जनकः पञ्चममश्खेव जकाराः: पद दुलेभा: ॥” 

अर्थात्‌ जननी ( माता ), जन्मभूमि ( देशमाता ), जाहुनवी 
( पतितपावनों गड्ढा ), ज़नादेन (ईश्वर) और जनक (पिता) -- 
ये पाँचेा जकारादि नाम दुलेभ है । 


नीचे लिखा श्छोक ते दे'-तीन पुराणोंमें है-- 
“गायन्ति देवा: किल गीतकानि । 
घन्यास्तु ये भारत-भूमि-भागे ॥ 
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 झ्र्गपवर्भस्थ चर. देतु-भूते. । 
भवन्ति भूयः पुरुषा: घुरत्वासत्‌ ॥” 





सारांश यद है--देवता छेाग यह गाया करते है' कि, 
थे पुरुष बढ़े भाग्यशाली है, जे देवस्व-प्राप्तिकि अनन्तर 
भी स्वर्ग और प्रेक्षेके कारण भारत-भूमिमें पुनः उत्पन्न 


हेते हैं । 


मतुजीका यह श्लाक ते सभी संस्क्ृतक्न जानते हेँँगे-- 
“पते श-प्रसूतत्य सकाशादग्रज़न्मनः । 
र्थ॑ सथ॑ चरित्र' शिक्षेरत्‌ पृथिव्यां स्वेमानवा: ॥” 
अर्थात्‌ भारतमें उत्पन्न ब्राह्मणसे संसारके सब भनुष्य 
अपना-अपना आचरण सीखे । 


इन उद्धरणांसे मालूम होता हे कि, हमारे ईश्वर-भक्त 
पूवेज आदशे देश-भक्त थे, वे स्वगंसे भी बढ़कर अपनी 
जन्मभूमिको मानते थे और इस दिशामें अपने देशको और 
अपनेको संसारमें आदश भऔर शिक्षक समझते थे । 


यही नहीं, हमारे यहाँ अनेकानेक प्रजातन्त्र राज्य भी 
है| चुके है! | राजा था सप्नराटका चुनाध प्रजा किया 
करती थी और प्रजाके अनुकूल ही राज्ञाफा शासनचक्र 
चलाना पड़ता था | ऋग्वेद (१०११७३।१ ) का मन्त्र है-- 
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“आ ट्वाहाषेमन्तरेधि ध्रुवस्तिष्ठा घिचाचलिः। 
विशस्त्वा सर्वा वाञ्छन्तु मा त्वदु राष्ट्रमधिन्रशत्‌ ।” 
इसका अर्थ यों हैं--राजन, तुझे मेंने ( प्रजाने ) राष्ट्रपति 
चनाया | तू इस देशका शासक यन। अटल, अधिचल और 
स्थिर हैेकर रह । ऐसा रह कि, प्रज्ञा तुझे चाहे और 
तेरा शाष्ट्र वा राज़त्व नष्ट न होने पावे । 
अथवेबेद (६।८७१ ) फा एक मन्त्र भी ऐसा ही है। 
डसखका अनुवाद श्रिफिथ साहबने यों कियां है--- 
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अर्थात्‌ यहाँ तू है । मेंने तुझे चुना है। स्थिरता और 
हृढ़ताके साथ रह | सारी जनता तेरी इच्छा फरे। तेरा राजत्व 
तुमसे भ्रष्ट न दो । 

इन देनों मन्जरोंसे यही बात मालूम होती है कि, प्रजामेंसे 
दी एक राज़ाका चुनाव होता था ओर प्रजञाके विरुद्ध 
राजा राज्य नहीं कर सकता था। अथर्व ( श३ )के एक 
मन्त्रका आंशय ते यद्द भी माल्म पड़ता है कि, राष्ट्रिय 
मदासमा पा काँग्रेसके बहुमतके अनुसार राजा वा राध्ट- 
पतिका निर्वाचन होता था और जो राजा अत्याचारी होता 
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था, यह प्रजाके द्वारा सपरिवार नष्ट कर दिया जाता था। 
छुप्रसिद्ध तिद्ान्‌ डा० काशीप्रसाद जायसवालने अपने “गुन॒प6७ 
70०॥(5” ग्रन्थमें भी अनेक्कानेक हिन्दू-प्रजातन्त्र-रास्येंका 
विवरण दिया है । 
याशवल्क्य ऋषिने अपनी स्छतिमें लिखा है कि, प्रजञाके 
पीड़न-झरूपी सन्‍्तापसे पंदा हुई आग राज्य, लक्ष्मी, कुल और 
पाणोंक्रो जला कर श्लाक कर डालती है-- 
“अप्रजापीड़नसन्तापात्‌ू समुदुभूता हुताशनः । 
राज्यं श्रियं कुछं प्राणाग्नादग्ध्या विनिवत्त ते ॥” 
मनुस्खति ( ७१११ ) में भी लिखा है-- 
“प्रोह्दादु राजा स्वराष्ट्र यः कर्षयत्यनपेक्षय। । 
छो5चिरादु श्रश्यते राज्याज्ञीविताच्च सबान्धवः ॥” 
मतलब यह कि, मूढ़ताके कारण जो अपनी प्रजापर 
अत्याचार करता है, वह राजा शीघ्र ही राज्य, जीवन और 
परिवारके साथ नष्ट हो जाता है। मनुस्मतिके $ वे अध्याय- 
के १६१ श्लोकमें उदाहरण भी दिया गया है-- 





“बेनो विनष्टोडघिनयात्‌ नहुषश्चेष पाथिव: । 
छुदालों यावनिश्चंष सुमुखो निमिरेव थे ॥” 


अर्थात्‌ उदण्डता वा अत्याचारके कारण बेन, नहुष, यबन- 
जातीय खुदाल, छुमुल भर निमि राजा नष्ट हो गये। 
ऋषियोंके द्वारा वेनका भारा जाना और नहुषका सर्प 
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बनाया जाना ते प्रसिद्ध ही है। जो लेग प्रजापीड़नके कारण 
रूसके बादशाह जारफा मारा जाना अद्वितीय घटना समझे हुए 
है', थे ऊपरके श्लोक पढ़कर यह अनुमान लगायें कि, 
हिन्दूज़ाति इस विशामें रशियनोंसे कितनी बढ़ी हुई थी। 
उन विनों मारण, पद-च्युति आदिका नियम रहनेके कारण 
ही राजा खा राष्ट्रपति अपने छुलकी जरा भी परवा न 
कर और नाना प्रकारफे कष्ट उठाकर प्रजाहितके कार्यों मे 
लगा रहता था। यही नहीं, प्रजाहितके लिये वह अपने 
बाल-बच्चोतककफो न्योछावर कर दैनेके तेयार रद्दता था। 
भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रने भी इस बातकेा स्पष्ट फहा था-- 


“राज्य कुल चर लक्ष्मीं च॒ यदि वा जानकीमपि। 
आराधनाय लेकार्ना मुख्ते नास्ति में व्यथा ॥!” 


अर्थात्‌ प्रज्ञ़की मडुल-साधना वा उसके अनुर्ञनके 
लिये अपनी सम्पदा, परिवार, राईइय और अपनी पत्नी 
जानकी तकके छेड़नेमें मुझसे जरा भी दुःख नहीं । 

क्‍या ऐसा आदश सप्नाट वा राष्ट्रपति संखारमें आज़ 
भी कहीं मिल सकेगा ? नहीं । इसीसे महात्मा गांधी 
'राम-राज्य'केा ही फिर भारतमें देखनेके पक्षपाती है । 

फूटकी बात भो निराधार है ।ऋग्थेदका अन्तिम सूक्त 
'एकताका सूक्त! दी फहलाता है । यजुर्वेद (बाजसनेय-संहिता) 
के यालीतों अध्यायमें, उपनिषदेंमें; रुछ्ुतियांमें और पुरा- 
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णोंमें ऐसे कितने ही स्थल मिछेगे, जहाँ हमारे पूर्वजां- 
को एकत्व-शक्ति और संघटन-खामथ्येक्रे उज्ज्वल आदर्श 
वत्त मान है' । क्‍या असंघटित जाति अशेक, खन्‍्द्रगुप्त, 
हथंवद्ध न शिलादित्य आदिके विशाल साप्राल्यों भौर अनेक 
प्रजातन्त्र-राज्यांकी स्थापना कर सकती है! 

फलतः हमारे इश्वरवादी पूषंज समदर्शिता, एकता, 
देशभक्ति आदिकी आदर्श प्रतिमा हैं! और उनका ईश्वरचाद 
तथा धर्म देशकी उन्नति और व्यक्तित्वके अभ्युदयमें अपूर्य 
सहायक है' | हमें उनके पवित्र आदर्शों और प्रा 
सिद्धान्तांका अनुधावन करना चाहिये । 
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ईश्वर-प्राप्तिक उपाय 


ईश्वरकी प्राप्तिक अनेकानेक उपाय और साधन हैं; 
परन्तु वे सब ज्ञान, कम, योग और उपासना (भक्ति, स्तुति, 
प्रार्थना, नाम-फीत्त न आदि ) के अन्तर्गत आ जाते है' | क्रमशः 
हर एकका विवरण पढ़िये । 

वंदिक साहित्यके तीन विभाग हैं--ज्ानकाण्ड, करमे- 
काण्ड और उपासनाकाण्ड | उपनिषद्‌ आदिका प्रतिपाय 
ज्ञानकाण्ड है, ऐतरेय आदि ब्राह्मण-ग्रन्थों, मीमाला और 
आश्वकायन आदि कल्पसूत्रोंका कर्मफाण्ड तथा चारे 
वेदिक संदहिताएं आदिका उपासना-फाण्ड । उपनिषदेकीा उत्तर 
वेदिक कॉलमें रची गयी माना जाता है; इसलिये उनका 
भी एक नाम वेदान्त है। व्यास मुनिके सूत्रोंके भी बेदान्त 
कहा जाता है । उपनिषद्दों और वेदान्त-सूत्रोंके ब्रह्मविद्या 
भी कहा जाता है। इन खबरे मतसे ईश्पर.क्षानसे ही 
इंश्धर-प्राप्ति होती है । ईश्वर-प्राप्तिका अथ है कंत्रल्य वा 
मेक्ष | ईश्चर-शान अथवा ब्रह्मश्ातके विना मेक्ष असम्मव है। 

केनेापनिषदुर्मे,. लिखा है--“इद्द चेदवेदीदयथ सत्य- 
मस्ति, न चेदिहाबेदीन्महती विनष्टि: ।” अर्थात्‌ यदि इस 
जन्ममें ईश्वरके। जान लिया, तब ते ठीक है और यदि 
नहीं जाना, ते मद्दानाश हो जायगा | इसलिये परमात्माका 
भी भाँति ज्ञान प्राप्त कर लेना अत्यावश्यक है। वेदान्त- 
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विदेका ते दृढ़ सिद्धान्त है कि, “ऋते शानान्न मुक्ति:।” अर्थात्‌ 
विना जश्ञानके सुक्ति वा ईश्चर-प्राप्ति नहीं हो सकती । 
परमात्मन्शानके साथ ही आत्म-ज्ञान हो जायगा और पर- 
मात्मासे जो भिन पदार्थ है', उनका भी ज्ञान हो जायगा। 
इस तरह चराचरका ज्ञान हो जानेपर अन्त:ःकरण निर्मल 
बन जायगा और निर्मेल अन्त:ःकरण परमात्माकी ज्यातिसे 
उदुभालित द्वो उठेगा । प्रकाशमय अन्त:करण और जीवा- 
त्मामें अशान और अम्धकारका लेश भी नहीं रहेगा | अशान 
ही बन्धन है। इसके दूर होते ही मुक्ति और इंश्वरकी प्राप्ति 
स्वयमेव हो जायगी । 

ब्रह्मशानके लिये उपनिषदाने तीन साधन भी बताये 
है - ब्रह्मविधा-विषयक्र ग्रन्थोंका भ्रवण, खुने हुए तत्त्वका 
मनन वा विचार और उसका निदिध्यासत वा बार-बार 
धयान । उपनिषदरेंके मतमे (ओर वेदान्त-दशेनक्े मतमे भी) 
कमे, पातञ्जल येगफी प्रक्रिया और उपासना ब्रह्मय-शानके 
डपकरण हैं! । महाज्ञानी शद्भूर वा शड्भुराचायने भी अपने 
वेदान्त-भाष्यमें प्रह्मश्ानकी प्राप्तेकि चार साधन लिखे है--.. 
नित्यानित्य-बस्तु-वितेक (कौन वस्तु नित्य है और कौन 
अनित्य है, इसका विचार), इहामुत्रफल-मेग-विराग (मत्ये- 
छै।क और स्वगंलोकफके फर्ेकि भोगनेमे विराग), शम, दम आदि 
साधनसम्पत्‌ ( इन्द्रिय, मनका वशीकरण आदि ) और मुमुश्ष॒त्य 
(मुक्ति पानेकोी इच्छा) | जबतक मनुष्य इन चारो 
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साधनोमें सिद्ध नहीं हो लेगा, तबतक ब्रह्मशान अथवा आटम- 
ज्ञान प्राप्त करना असस्मव ही है | जो क्षणक सखुखफा 
अभिलाषी है, जो अनित्यको नित्य और नित्यक्रा अनित्य 
जानता है और जे मन तथा इन्द्रियोंफका दास है, उस 
अज्ञानीको ते ज्ञान छू भी नहीं सकेगा--उसके समल अन्तः- 
फरणमें तो परमात्माकी ज्योति पड़ना असम्भव ही है। 
प्रसिद्ध ज्ञानी नखिकेताने भी उपनिषद्में यही बात कही है। 
साँख्यशास्त्र भी ज्ञानस ही मोक्ष मानता हैं। न्याय और 
वेशेषिक दशनोंने भी तत्त्व-शानसे मुक्ति मानी है । 


भागवत गीताकेा भी डपनिषद्‌ और ब्रह्मणिद्या माना गया 
है। प्रसिद्ध ऐतिहासिक श्रीचिन्तामणि विनायक वेधने ते 
अपने 'ुता880"9 रा शाह: 7/(०प0८? ब्न्थमें, अनेक 
युक्तियांसे, गीताके वंदिक साहित्यके अन्तर्गत माना है। 
उसमें भी, फई स्थलोंपर, शानका बड़ा महत्त्व बताया गया 
है | ब्रह्म और आत्माके ऐेक्पजानकों जेंसी आवश्यकता 
डपनिषदादिमँ कही गयी है और जेसी आवश्यकता भद्ठेंत- 
वादी आचाये मानते आये है, प्रायः ठोसी ही आवश्यकता 
गीताने भी मानी है। गीताके चोथे अध्यायमें इल सम्बन्धके 
कई वचन है! | ३७ थे शलोकर्मे शानके गुरुके द्वारा प्राप्त 
दोनेकी बात लिखी गयी है। ३५ वे'में इस ज्ञानके प्राप्त है। 
जानेपर आत्मा और परमात्मामें सारे प्राणियोंके! देखनेफी 
बात लिखी गयी है । इसके आगे श्रीकृष्णने अज्ञु नसे कहा है 
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कि, “अज्जु न, यदि तूघोर पाप करनेवाला है, तो भी कोई 
चिन्ता नहीं--इस श्ञान-रूपिणी नौकाके द्वारा तू सारे पापोंके 
पार कर ज़ायगा। अजु न, जैसे प्रज्नलित आग इन्धनकेा भस्पत 
फर देती है, वेसे ह्वी श्ान-रूप अप्नि सस्पूर्ण रर्मों ( कर्मे- 
वासनाओं ) के जलाकर खाफ कर देती हे | इसलिये इस 
संसारमें शानके समान कुछ भी पवित्र नहीं है । ८ ८ *% अज्जु न, 
ज्ञितेन्द्रिय, तत्पर और श्रद्धालु पुरुष ज्ञानका पातः है, जिससे 
शीघ्र ही पूण शान्ति मिल जानी है।”" ७ वे अध्याय, १८ 
इलोकर्म ते! श्रीकृष्णने शानीके अपनी आत्मातक माना है। 
१८ थे! अध्याय ( ६० श्लोक )में श्रीकृष्णने कहा है--“अज़ु न, 
जिस शानसे पुरुष सारे प्राणियेमें एक नित्य परमात्म- 
भावका देखता है, वह सातक्त्विक है--भ्रष्ठ है।” शज्ञानीका 
सर्वोत्तम लक्षण १३ वे अध्यायके २७ वे' श्छोकमें हैं-."जो 
समस्त विनाशी वदार्थोमें नित्य औ्औैर समान भाषसे अवस्थित 
परमेश्वरका देखता है, वही सच्चा देखनेवालो (ज्ञानी) है।” 


चस्तुतः ईश्वर-ज्ञानीको किसी तरहका सन्देह नहीं रह 
जाता; वह सारे प्राणियांके दुःखमे फातर रद्दता हे, वह सबका 
सेचक है, वह खबसमें, फूलॉमें धागेकी तरह, परमात्माको 
देखता है और वह अजातशत्र हों उठता हैं। यही समत्व- 
स्थिति है, स्थिति-प्रशता है। इसे प्राप्त कर लेनेवांला पुरुष 
जीवन्मुक्त है, परमहंस है । वह पूर्ण शान, पूर्ण प्रकाश और 
पूर्ण आनन्दका अधिष्ठान है। उसे बन्धन केसा 
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छेतरेप आदि ब्राह्मणप्रन्यथ, आश्वालायन आदि कल्प- 
खत, जौमिनीय मीमांसा, स्खुति-अन्य, तन्त्र आदि कफर्मके 
पक्षपाती हैं! | इन सब प्रन्थोंमें प्रायः सक्राम कर्मोंका 
उल्लेख है । वेदिक खंद्िताओंमें भी जितनी स्तुतियाँ की 
गयी हैं, उनमें अधिकांश सफाम कर्मको लक्ष्यमें रखकर 
ही । सकाम-कमं-वादी भ्रन्थोंका अन्तिम उद्दंश्य स्वर्ग है 
ओर स्वर्ग-प्राप्ति द्वां मोक्ष है । वद स्वर्ग नित्य हें , 
दुःख-रहित हैं और वहाँ अक्षय्य आनन्द आदि दिव्य 
भागोंकी प्राप्ति हातो है । उस स्थगमें पहु'चा हुआ व्यक्ति 
फिर मत्यें-लेकमें नहीं जाता । ऐसे कर्मकाण्डक पक्ष- 
पातियोंका मत है कि; फर्मकाण्ड दी हिन्दूधर्म और हिन्दू- 
सस्कृतिका प्राण है और जो वेदिक कर्मकाण्ड ( यह, 
दवन आदि ) से भागते है', वे हिन्दू-सम्यताका मम्मे नहीं 
समभते । कुछ मोर्मांसकांका ता इतनी दूरतक मत दे 
कि, यदि स्वर्ग-प्राप्ति सफाम फर्म है, ते मोक्ष वा 
निर्वाण प्राप्त करनेका प्रत्येक मार्ग सकाम कर्म हैं; 
क्योंकि जैसे स्वर्ग-प्राप्तिमें स्वार्थ निहित है, वंसे 
ही किसी अन्य मार्गम भी । मीमांखकांकी कर्मधादकी 
कट्टरताके द्वीकारण वे “कमति मीमांखका:” कह कर 
प्रसिद्ध है । 


डपनिषदेकका भी मत है कि, कर्म फरते हुए हो सो 
वर्ष ज़ीनेकी इच्छा करनी चाहिये--“कुर्थधन्नेबेह कर्माणि 
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जिज्ञाविषेत शर्तं समा: ।” परन्तु यह कर्म सफाम नहीं, 
निष्काम फर्म है | दूसरेपर निष्कांम कमेंका ही प्रभाव 
और संस्कार ऐसा पड़ता है, जिससे समाज और देशको 
उन्नति होती है--ऐसा निष्काम-फर्मवादियेकता अभिमत 
है । भद्व तवादी होते हुए भो शहुराचार्य, स्वामी घिवे- 
कौनन्द आदिने जीवन भर निष्काम कर्म ही किये । 
वेदान्तके “अविभागेन दृष्टत्वात्‌” सखूत्रके अनुसार लो० 
तिलक भी बत्रह्मात्मैक्यशानसे मुक्ति मानते थे; परन्तु निष्काम 
कर्मयेगके वे जबदस्त प्रचारक थे । उन्होंने “शान-मूलक 
कर्मयेग” फे प्रसारके लिये भागवत गीतापर “गीता-रहस्य'? 
नामका एंक प्रकाण्ड भाष्य ही लिख डाला है | उनका 
मत हैं कि, यदि गीताका प्रतिपाद्य केवल ज्ञानी और 
कर्म-संन्यासी ही बनना हो, तो अज्ुन तो शानपूषक 
कमे-संन्धासके लिये तंयार ही था-गाण्डीवका फेफकर 
जंगलमें जानेके सन्‍नद्ध द्वी था-तब श्रीकृष्णका गीताफा 
उपदेश देनेकी जरूरत ही क्या थी ? श्रीकृष्णका उद्द श्य 
तो फर्म-संन्यासका असली रहस्य बताकर अजुनफो “घम्य 
युद्ध/ (निष्काम कर्मयेग ) के लिये तेयार करना था । 
अर्जुनने धर्म-युद्ध किया-गीताका उपदेश सफल हुआ । 
इसलिये गीताफका एफ मात्र प्रतिपाद “ज्ञाननूलफ और 
भक्ति-पूर्वेंक निष्काम कर्मयोग ही है ।” अब हमें यद्द देखना 


चाहिये कि, यह छमयोग ईश्वर-प्राप्तिका क्दांतक साधन है। 
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गीतामें श्रीकृष्णने कद्दा है --“र्जुन, इस संखारमें दे। 
प्रकारकी निष्ठा वा सिद्धि है--शानियेकी शान-येगसे और 
येगियेंकी फर्मयेगसे ।” (३३) कर्मे-संन्यासी सांख्योंको शानी 
और निष्काम-फमं-वादियोंके ये।गी कहा गया है। गीतामें 
कम-कौशलके भी येग कहा गया है--' येग: कर्मशु 
कौशलम्‌। ” इन दोनें मार्गोका मान कर भा शभ्रीकृष्णने 
कहा है कि, जबतफ शरीर है, तबतक सारा कर्म छेड़ना 
असम्भव है और सारे कर्म छोड़ देनेसे शरोर-यात्रा भी 
नहों चठ सकता । (३।५ और ८ ) इसलिये खंन्यालका अर्थ 
सारे फर्मोके! छेड्धना नहीं हे; बिक सकाम कर्मोंको छोड़ना 
ही संन्धासल है । श्रीकृषणने सकाम-कर्मवादी वेदेंसे भी 
अज्ञु नको दूर रहनेका उपदेश दिया है । उन्होंते समत्वक्रा 
अथांत्‌ कर्म फलकी सिद्धि और असिद्धिमें समान मावसे 
रहनेके याग वा कमंयोग कहा है और इसीमें स्थित होकर 
अर्थात्‌ कमंयेगी बनकर कर्म करनेका उपदेश दिया हैं। 
(२४८ ) कर्मेयेगीका अधिकार कर्म फरनेमें हो है, फला- 
शाम्में नहीं । (२४७ ) फलकफी आशा करनेवालेका श्रीष्छणने 
मूर्शतक कहा है, चाहे वह वेद-भक्त ही क्‍यों न दो। 
(२।७२-४३) उन्होंने कर्म-फलकी आशा और घाखताके छोड़कर 
करत फरनेवालेकों ही वस्तुतः संन्यासी और येगी--सब 
कुछ कहा हें।( ६१) भगवान्‌ कूष्णने इस यातके स्पष्ट 


ही कहा कि, सारे कर्मोंको परमात्मामें अपेण कर और 
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करमे-फलकी आसक्तिका छोड़कर जे।| पुरुष फर्म करता है, 
वह पापेंसे बेसे ही निलिपत रहता है, जैसे जलले फम- 
लका पत्ता रहता है। उन्हेंने उदाहरण भी दिया है कि, 
इस कर्मयेगसे ही जनक आदिने सिद्धि ( ईश्वर-प्राप्ति वा 
मुक्ति) पायी थी ।(३॥२० ) “लेक-संग्रह” वा मानव-द्दितके 
लिये सिद्ध पुरुषकाो भी, मानापमान, लाभालाभ आदिफी 
चिन्ताकेा छोड़कर, निष्काम फर्म फरनेका उपदेश दिया 
गया है | इस सस्बन्धमें श्रीकृष्णने स्वयं अपना ही उदाहरण 
दिया है। कहा है कि, चू कि बडोंका अनुधावन ही खंसार 
करता है; इसलिये संसारमें कोई वस्तु पाने योग्य वान 
पायी हुई मेरे लिये नहीं है, तो भी में कम करता ही हूं । 
( श२१-२२) ६ वे अध्याय (२७ श्लेफ ) में उन्हेंने सारे 
कर्मोंका कृष्णापंण वा ब्रह्मापंण फरके लेकसेथा करनेका 
प्रबल समर्थन किया है। यह बात भी ध्यानमें रखनेकी हे 
कि, लेक-सेवक संनन्‍्यासी और कर्मयेगीके मार्गोंके 
एक ही कहा गया है ओर देनेंकेा ईश्वर-प्राप्तिकां उपाय 
बताया गया हैं। (५४-५) 

फलत: सकाम फ्म और फलाशाकेा छोड़कर और जय, 
विजय, छाभ, हानि, सुस्त, दुःख, मान, अपमान आदिकी 
चिन्ता न कर, समता-बुद्धिसे, परापकारके लिये, फर्म करना 
ईश्वर-प्राप्तिका सुन्दर उपाय है । इस दृृष्टिखे उन सभी 
देशभक्तों और मानव-सेवकेके भी अवश्य ही ईश्वर-प्राप्ति 
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होगी, जे ईश्वराजुभवसे दीन होकर भो निष्काम फर्म 
करते है' । 

हमारे छट्दो दशनोमें एक दशेन पातञल येगशास्त्र है । 
इसके मतसे खुख-दुःख चित्तके धर्म हैं; आत्माके साथ 
उनका केाई सम्पर्क नहीं है।इस प्रकारका तत्त्व-शान प्राप्त 
फरनेपर चित्तकी शुद्धि हों जातो है, जिससे मोक्ष मिल 
जाता है। अशुद्ध चित्त मैला दर्णण है, उसमें आत्म-तत्त्व 
और परमात्म-तस्वका दर्शन नहीं हो सकता। बिना पर- 
मात्म तक्त्व+ दशेनके आत्मा अपने स्वरूपमें अवस्थित नहीं 
हो सकती और विना स्वरुपावस्थितिके मुक्ति असम्भव हे। 
महषि पतखलिका मत है कि, “कर्म-फल, ताप या दुःख, 
विषय- संस्कार और गुणोंकी वृत्तियोंमें आपसमभें विशेध 
होनेके कारण विपेकी पुरुषोंके ध्यानमें संसारमें सभी जगह 
दुख है या संसार दुःखमय है। इससे पार पानेका उपाय 
येग है ओर येग चित्तकी वृत्तियेंका रोकना है-“येग- 
श्चित्तवृत्ति-निरोध: ।” 

भागवत गोताके छठे अध्यायमें पातञ्जनल यागकों ईश्वर- 
प्राप्तिका उपाय बताया गया है |येगके यम, नियम, आसन, 
प्राणायाम आदि अड्डरोंका विवरण भी वहाँ दिया गया 
है । योग करनेवालेको जिनेन्द्रिय, संकल्पत्यागी, मॉनाप- 
मान, सर्दों-गर्मो, सुख-दुःख आदिमें सम-बुद्धि होनेको लिखा 
है | उसे अन्त:ररण था चितसकी वृत्तियोंके शान्त वा 
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विफार-शून्य बता देना चाहिये । येगीरे मित्र, बेरी, 
द्वंषी आदिमें सम-द्वष्टि रहना चाहिये। उसे एकान्त और पवित्र 
स्थानमें, आसन लगाकर ओर मनके एकाग्र करके, चित्त- 
शुद्धिके लिये-वुलियेकि। रोकनेके लिये ध्यानस्थ होना 
चाहिये । जिस समय तृत्तियाँ रूक जातो है और चित्त 
डपरत है। जाता है, उल समय येगीकेा परमात्माकी प्राप्ति 
दा जाती है| यह भी कहा गया है कि, वल्तियोंका 
शेकनेके लिये मनके निमश्चल करना आवश्यक है ओर 
अभ्याघ॒ तथा चेराग्यसे मन निश्चल होता है । 

सत्त्व, रज और तम नामके गुणोंचाले अन्तःकरणके 
येग चित्त कहता है | इन गुणांकी क्रमीवेशीके फारण 
चित्त अनेक रूप बनाता रहता है। इन रुपोंकरा ही नाम 
चृक्ति है। किसी एक वस्तुका अवलम्बन करके स्थिर 
हुए चित्तका एकाग्र कहा जाता हैं ओर इससे भी अत्यु- 





न्‍नत चित्तके निरुद् माना गया हे । एकाम्र चित्तके 
येगक्रा नाम सबथिकलप ओर निरुद्ध लित्तके येगगका नाम 
सिविकतप है। इन बातांका येगदशनमें बड़। जिस्तार हैं। 
परन्तु हमें उतने विस्तारमे न जाकर अपने छोदेसे दायरेमे 
ही रहना चाहिये । 

यागके जे। यम, नियम, मासन, प्राणायाम, प्रत्यादार, 
ज्यान, धारणा, समाधि आदि आठ अब है, उनमें नियम 
के अन्तगेत ईश्वर-चिन्तन है । येगशारत्र फहता है कि, 
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ईश्वर प्रकतिसकी सृष्टि, स्थिति और लय करता है और 
उसोकी कृपाल दुःखी जोव आनन्दमय बनते हैं'। इंश्वरका 
सर्वश्र ष्ठ नाम ओभोकार है; अतः प्रत्येक येागान्यांसीकेा 
ओऑओकारका जप और उसका चिन्तन करना चाहिये । जप 
और बिन्तन फरनेसे मनेमलर दूर द्वाता है,मन एकाग्र हे 
जाता है, चित्तकृत्तियाँ शान्त हा जाती है! । ईश्वर-ध्यानके 
इृढ़ है। जानेपर घिना किसी सहायताके येगीरे समाधि 
प्राप्त हा जातो है | ईश्वरके प्रणिधान और भक्तिमें परि- 
पक्त येागी यदि किसी येगाडुका अनुष्ठान नहीं करे, 
ते भी उसे निविकल्प समाधि, मुक्ति अथवा इश्चर-प्राप्त 
हा। जाती है।यह भी कद सकते है कि, ईश्वरांश होनेफे 
कारण परमात्मामें मिलना जा आत्माका स्वोभाविक धम 
है, वह उस ईंश्वर-ध्यानसे प्राप्त हो जाता है । 

अबतक ईश्वर-प्राप्तिके तीन उपाय कहे गये हे'-- ज्ञानमार्ग, 
कमम्रार्ग और येगमार्ग | चौथा उपासना वा भक्तिवाला 
मागग है। वंदिक संहिताए, पुराण, डपपुराण, शाण्डिल्यका 
भक्ति-द्शन आदि अनेक भ्रन्थ इस मार्गका प्रतिपादन कफरने- 
वाले हैं! | मक्तिमार्गानुगामी फहते है कि, केवल शानके 
द्वारा भसीम सत्तामें अपनेके मिला देनेकी चेष्टा करना 
कठिन है --'झु शो 5 घिकतरस्तेषाम्‌ ।” कर्म और अकमंका 
रहस्य जानना भी घिकट हैं--“गहना कर्मंणो गतिः।” 
येगमार्ग भी अतिकृष्ट-लाध्य है--'सुदुश्चर मिर्मा मन्‍्ये ।” फलत: 
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भक्तिमार्ग सबसे सरल है-छे।टे, बड़े, मूल, पण्डित--खबके 
लिये साध्य है। 
ज्ञान, कर्म और येोगके मार्गोका बतानेवाली भागवत 
गीता भी भक्ति-मार्गका श्रेष्ठ कहनेवाली जान पड़ती हैं । 
गीताके छठे अध्यायकरे अन्त (७६-७७ ए्लोकों ) में भगवान, 
श्रीक्षण अज्भु नस फहते है-- 
“तपस्विभ्ये5घिको येंगी ज्ञानिभ्येडपि मतेाइथधिक: | 
कर्मिस्यश्वाधिके येगी तस्माद्योगी भवार्जन ॥” 
अर्थात्‌ तपस्चियों ( पातञजल ये।गव्रालों), श्ञानियों' ( साख्य 
वाले ) और कर्मियों ( सक्ाम कम करनेवाले बंदिकों ) 
से येगी (कर्मयेगा ) श्रेष्ठ है; इसलिये, अज्जञु न, तू योगी 
बन । 
ध्योगिनामपि खेषां मदुगतेनान्तरात्मना । 
श्रद्धाधान्‌ भजते ये माँ स में युक्ततममा मतः ।? 


अर्थात्‌ सारे कर्मयागियोंमें भी वह श्रेष्ठ है, जो 
श्रद्धालु मुझमें अपने अन्तःकरणकों लगाकर मुझे भजता है। 

“तयोस्तु फर्मसंन्यासात्‌ कमंयोगो विशिष्यते” एलोकमें 
संन्याससे कर्मयोगका दर्जा कुछ ऊंचा बताया गया था; 
परन्तु इन दोनें श्लोकेसि ते। स्पष्ट दी मालूम पड़ता है 
कि, श्रोकष्णने सबसे श्रेष्ठ भक्तिमागंके ही माना है । 

भागवत ग्रीताके उपसंहारमें भी यही बात कही 
गयी है-- 
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“इति ते शानमाख्यातं गुल्यात्‌ गुल्दातरं मया। 

बविम्ृश्येतदशेषेण यथेच्छसि तथा कुर ॥” 
अर्थात्‌ अजु न, तेरे लिये गोपनीयसे भो गोपनीय यह 
गोता-ज्ञान ( कर्मयोग ) मेने कहा है । पूण रूपसे इसफा 
विचार करके जौसी इच्छा हो, वेसा कर, । 

“सर्वंगह्यवर्म भूय: श्टणु में परम वचः । 
इष्टाइसि में दृद़मिति ततो वक्ष्यामि ते हितम।” 

अर्थात्‌ अक्'ुन, समस्त गेपनीयेंसे भी गोपनीय मेरा 
वचन फिर खुन | तू मेरा प्रिय-पात्र है; इसीलिये तेरे हितार्थ 
कहता हूं । 

“मन्मना भव मदुसक्तोी मदयाज्ञी मां नमस्कुरे । 

मामेवेष्यसि सत्य ते प्रतिज्ञाने प्रियाउइसि में ॥” 

तात्पय यद्द कि, मुझमें मन लगा, मेरा भक्त बन, 
मेरा पूजन करनेवाला बन ओर मुझे नमस्कार कर। इस 
प्रकार तू मुझे प्राप्त करेगा । मेरी यह सत्य प्रतिन्ना हैं। 
तू मेरा प्रिय है ( इसलिये कहा )। 

“सर्वंधर्मान परित्यज्य मामेक॑ शरणं व्ज्ञ । 

अहं त्वा सर्चपापेश्ये। मेक्षयिष्यामि मा शुत्ः ॥! 

मतलब यह है कि, सारे धर्मों (कत्तब्यों वा कर्मा- 
श्रयों) के छोड़कर मेरी शरण आ। में तुझे समस्त पापोंसे 
बचा लूंगा। शोक मत कर । 
ये गीताफे १८वें अध्यायके ६३ बेसे ६६ वे” तकके 
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श्लोक हैं। इन्हीं श्छोकेंसि गीताफ्ा उपसंहार किया गया 
है । गोीताने शान, फर्म और पातञल यागकी यथेष्ट प्रशंसा 
की है; परन्तु इन तीनेमिं कमेयेगका श्रेष्ठ माना है, 
क्येंकि कमंयेगकफा लक्ष्य अपना ही उपकार करना नहीं 
है--उलका लक्ष्य अधिकांशमें संसारकी सेवा करना है । 
कर्मयेगसे भी भ्रष्ठ भक्तिके कहा गया है। हमें ऐसा 
ज॑चता है कि, घधिना ईंश्वरकेा जाने उसकी केई भक्ति 
नहीं फर सकेगा अथवां गीताके शब्देमें श्रेष्ठ भक्त नहों 
बन सकेगा; इसलिये शान आवश्यक है | फर्मयेगके विना न 
ते शरोर ही टिका रहेगा और न 'लेक-संप्रह' वा मानव- 
सेवा ही हो सकेगी; इसलिये बह भी पर्मावश्यफक 
है । तपसल्‍था (यम, नियम, ध्यान आदि पातजल योग) 
के घिना न ते मन; चित्त आदि शान्‍्त हेंगेि, न ईश्वर- 
भक्ति हो सकेगी; इसलिये वह भी आवश्यक है । परस्तु 
इन सबके रहते हुए भी भक्तिके थिना ईश्वर-प्राप्ति कठिन 
है । इसके सिवा सर्जसाधारणके लिये भक्ति खुलस और 
परमेपयेगिनी है । इन्हीं कारणेंस भक्तिकों श्रेष्ठ कहा 
गया है। संलारके किली भी फरामको सिद्धिमें इन चारोफी 
अत्यावश्यकता हैं| जेसे विनय वा विनप्रता सब काममें 
भूषण है, घेसे ही ईश्वर-प्राप्तिमें भी भक्ति अलद्भुरस्वरुप 
है । उक्त तीनें मार्गोर्तें कमजोर स्त्री, बूढ़े, बच्चे, भन्‍्त्यज 


आदिकफे लिये तो भक्तिको “डूबतेको तिनका सहारा” 
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समभिये । आज कलकफे जीवन-संग्रामके भयंकर कंभटेकि 
दिनेंमें भक्ति अमोघ अस्त्र है। अनन्त (ईश्वर) से अमित 
तैज्ञ प्राप्त करनेके लिये भक्ति अवश्य हो उत्तम साधन-पथ है। 

एक भक्तने ठीक ही रहा है--- 

“व्याधस्याचरण्ण ध्र्‌ वस्य च वयो विधा गजेन्द्रस्य का ? 

का जातिविदुरस्य यादवपतेरुप्रस्य कि पौरुषम ? 

कुब्जाया: किमु नाम रूपमधिक॑ कि तत्छुदाम्नों घनम्‌ ? 

भक्त या तुष्यति केवर्श न च गुणैभेक्ति-प्रिया माधव: ॥” 

सारांश यद है कि, “भगवान भक्ति-प्रिय दैं--श्वल भक्ति- 
से द्वी प्रसन्‍न होते है--नाना प्रकारके गरुणेसि नहीं। इसी 
लिये आचरण-होन व्याध, बालक धर घ, मूल गजेन्द्र, जातिमें 
निम्न विद््र, पौरुष-शुल्य यदुपति उम्नसेन, नाम-रूप-रहित 
कुछज्ञा और दरिद्र खुदामाके, केवल भक्तिके ही बढ, ईश्वर- 
प्राप्ति हुई थी ।” यह बात सोलहे। आने सही है। ज्ञानसे भी 
ज्यादा बच्चेकी तातली बोली ही पिताकी अच्छी लगती है। 
इसीलिये बाद्मीकि, अनामिल, गणिका आदिका भी उद्धार 
हुआ था | असलमें हृदयकी शुद्धि होनेपर ही भक्ति उत्पन्न 
होती हैं और निश्छल-हृदय मनुष्यमें पूर्ण अनुराग और पूर्ण 
आनन्दके अवस्थित होनेमें बड़ी सरलता होती है। 

उपांखना कहते है' सेवा, पूजा और आराधना आदिको। 
भक्तिके भी ये ही सब अर्थ है! । इसीलिये प्रायः एक ही 
अर्थमें देने शब्देंका प्रयोग होता है | परन्तु नारद-सूत्र, 
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शाण्डिल्यसूत, भक्ति-रसायन, मुफाफल, भागवत आदि 
जे भक्तिका विवरण मिलता है, उससे माल्ुम पड़ता है कि, 
उपासना-फांण्डके ही अन्तर्गत भक्तिके हेनेपर भी ईश्वर वा 
पूज्य देवता आदिके प्रति अनुरागको ही भक्ति कद्दते ६ । यह 
अज्गलराग यदि अपनेसे छाटेपर किया जाय, ते उसे स्नेह, 
समानपर क्रिया जाय, ते प्रेम, बड़ोंपर किया जाय, तो श्रद्धा 
और ईश्वर तथा किसी देवी शक्तिपर किया ज्ञाय, ते भक्ति 
कहाता है । भक्ति-सूत्रमें लिखा है--' सा परानुरक्तिरीश्वरे |? 
अर्थात्‌ ईश्वरमें जो परम अनुराग हैं, उसीको भक्ति कहा 
जाता है। 

भक्तिके तीन भेद मुख्य है'--गोौणी, रागात्मिका और परा । 
गौणीमें प्राथमिक श्रवण, कीत्त न, स्मरण, पादसेवन, अचेन, 
बन्दन, दास्य , सछय और आत्म-निवेदन आदि नौ भेद है । 
गौणी भक्तिवाछेंकी दी उनके अभिलापानुखार काल , जिशाखु 
और अर्थार्थी कहा गया है। परन्तु अभमिलाषा वा कामनासे 
शून्य के-बल्ठ अनुराग-रूप जो श्रवण, कीत्तन आदि किये जाते 
हैं, थे रागात्मिका भक्तिर अन्तगत हैं । अनुराग-पू्ण 
श्रवणके कर्सा परोक्षित, कात्त नके नारद, स्मरणके प्रहलाद, 
पादलवनके बलि आदि प्रसिद्ध हैं। रागात्मिकामें रस-रूप 
परमात्माकी सेंवमें अपनेके अपित कर देना पड़ता हैं। हर 
प्रकारसे अपनेको ईश्वरकी शरणागतिमें उत्सगे करना हेो।वा 
है | वायुपुराणमें लिखा है-- 
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“आजुकूल्यस्य संकल्प: प्रातिकूल्यस्य वर्जनम्‌ । 
रक्षिष्यतीति विश्वासों गोप्त॒त्वे वरणं तथा ॥ 
निश्चेष्णं अकापण्यं घडविधा शरणागतिः ।? 
अर्थात्‌ शरण्य तरवके अनुकूल संकठप ( इच्छा ) करना, 
उसके प्रतिकूल आचरणसे बचना, रक्षाका विश्वास फरना, 
उसे अपना रक्षक समझता, उसे अपनेको धरोदरके रुपमें 
सोप देना और सॉौंपनेमें कृपणता नहीं करना--ये शरणागतिके 
छः प्रकार है । शरणागति आत्मनिवेदनका ऊंचा प्रकार है वा 
निस्सवार्थ आत्म-निवेदन ही शरणागति हैं। पूजन, स्तुति, 
प्राथना, नौम-फोत्त न आदि शरणागतिके द्वार हैं। 
पूजन षोड़शोपचार हांता है । पृजनफी अनेकानेक 
विधियाँ है'। अनेक सम्प्रदायोंके अनेक प्रकारके पूजन ओर 
उनके उपकरण है । पूजन प्रायः समझुण ईश्वर, देवता 
अंदिका ही किया जाता हैं | यद्यपि ईश्वर निराकार 
है, परन्तु उसकी साकार कल्पनाके बिना धह उसी प्रकार 
सरलतासे समभमे नहीं आता, जिस प्रकार निराफार 
शन्‍्य बिना आकारके समभझमें नहीं आता। इसीलिये 
ईश्वरको, मूत्ति रुपमें, आकार-कल्पना की गयी है । जीसे 
भ्रद्धाके कारण लोग महात्मा गाँधी आदिके तरह-तरहके 
फोटो रखते है' वा मूत्तियाँ बनाते हैं ओर फोटो तथा 
मूत्तियोंका सम्मान-न्‍पूजन करते है', उसी प्रकार अत्यन्त 
अनुरागफे फौरण ईश्वर तथा अन्यान्य देवोंकी घूत्तियाँ 
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रखो जाती है और उनकी सविधि पूजा की जाती है। 
जैसे महापुरुषोंके फेश्टो आदि देखनेषर हृदयपर एक उच्च 
भाव-खंवेदन होता है, उन्ते आदश गुणाोंका स्मरण हो 
आता है और स्वयं उनके अलौकिक गुण प्राप्त करनेकी 
पृबल छालसा हो उठतो है, गैस ही ईश्वरफी मूत्ति को 
देखनेपर अथवा उसकी पूजा करनेपर ईश्वरकों दिव्य गुणा- 
वलीका पवित्र स्मरण हो आता है, हृदयमें आनन्द और 
शान्तिकी विपल घारासी बहने लगती है ओर ईश्वरीय 
अचतारेंके अनुसार परोपकार आदि करनेकी प्रवृत्ति जाग 
इठती हैं । जैसे फोटो आदिया माला पहनानेका मत- 
लब फोटोवाले महापुरषका सम्मान और पूजन करना हैं, 
कागज्ञ वा रंगका पूजन करना नहीं है, बसे ही ईश्वर 
वा ईश्वरावतारकों पसलियांत पूजन करनेका तात्पय सत्य, 
आनन्द, ल्वंश आदि ईश्वरका पूजन घरना हैं, पत्थर, 
काठ, कागत आदिका पूनन करना नहोीं। यह सन्देह करता 
भी व्यर्थ है कि, अवतार लेनेपर ईश्यर घट जायगा अर्थात्‌ 
इश्वरफा अंश निकलकर अवतार बननेपर ईश्चरकों शक्ति 
कम हो जायगी। ईश्बर पूर्ण है और “'पूर्णस्य पूर्णमादाय 
पूर्णमेबावशिष्यते” के अनुसार पूर्णसे पूर्ण निकलनेपर भी 
पूर्ण पूर्ण द्वो रहेगा । शान्य स्वयं पूर्ण पदार्थ हैं; इसल्ये 
शून्यसे लाखों शून्योंफे निकाल लेनेपर भी शान्य पूर्ण ही 
रहेगा। क्या एक दीपऋूसे हजार दीपक जला लेनेपर दीप- 
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ककी शक्ति कम हो जाती है १ कसी नहीं। इसी प्रकार 
अगणित अवतार लेनेपर भी ईश्वर पूर्ण द्वी रुदता है ओर 
जैसा कि, अभी हम लिख आये है, ऊसके अनुसार उसकी 
अथवा उसके अवतारोंकी पूजा फरनेसे अपने अन्तः- 
करणपर उसके गुणोंका अमिट प्रभाव पड़ेंगा, 
उसके और उसके अबतारोंके परोपकारक कर्मोंशों कर- 
नेकी प्रवृत्ति बढ़ेगी और हृदयमें उदारता, समता, दया- 
लुता, परदुःब्रकातरता आदिका एक भव्य भवन ही तेयार 
हो जायगा। इन लाभोंके लिया जैसे गायके सारे शरीरमें 
रहनेत्राले दूधकोी उसका बछड़ा, प्रेमातिशयताओे कारण, 
स्तनमें प्रकट कर छेता है, बसे ही रागात्मिका भक्तिके 
अतिरेक या परा भक्तिके कारण भक्त स्-व्यापक ईश्व- 
रको सूत्तिमें प्रकट कर छेता हैं. और उसका साक्षात्कार 
करके अपने जीवनतकों साथंक कर लेता है, अपनेक्तों धन्य 
कर डालता है और जीवन-मरणके बन्धनकों तोड़कर 
नित्यानन्दर्मं स्थित हो रहना है--मुक्ति उसकी दास्ी हो 
जाती है | इसीसे मूत्ति-पूत्ना और सगुणोपाखनाको हमारे 
पूवेजञोंने सर्वाधिक सरल और उफ्योगिनी माना है एवम्‌ 
इसरीलिये मूक्तिपूजनका सर्वाधिक प्रचार भी है। इसी बातकेा 
लक्ष्य करके भगवान्‌ श्रीकृष्णने गीतामें कटद्दा है-- 
“क्लेशो5घिकतरस्तेषामव्यक्तासक्तचेतसाम्‌ । 
अन्यक्ता हि गतिदु:श्ल॑ देहचद्विरवाप्यते ॥” 
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सारांश यह कि, समुणोपासना और मतिपूजाका मार्ग 
छोड़कर जा लोग निराकार और अनिवंचनीयकी उपासना 
करते हैं. उन्हें अत्यन्त फकलेश होता है--डन शरीरधारियोंकी 
मुक्ति बहुत फष्टसे साध्य होती हैं । 


स्तुति ईश्वरीय गशुणोंका भान है | इश्वरकी स्तुति 
करनेसे उसके गुणोपर श्रद्धा बढ़ती है और मनपर 
गुणका प्रभाव पड़ता है । मण२र गुणोंका जबदंस्त 
प्रभाव पड़नेपर  ममुष्य उन गुणोंकी प्राप्ति को 
चैष्ठा करता हैं--उन गुणोंके असुसार आचरण करनेका 
प्रयत्न फरता हैं। यह माना हुई बात है कि, मनष्य जसे 
प्रसडडकी चर्चा करता है, वैसेके ही >नुकूल उसकी चित्त- 
चृक्ति ओर काये दोते हैं | कोकशास्त्रकों जार्चा फरनेसे 
उसकी बातों और कार्योंका और कु? चर्चा करनेस्रे 
उसकी बातों वा शु्णों और काका मनपर प्रभाव पड़ता 
है और मनुष्य प्रभावानुसार द्वी फाये करता है । मनो- 
विजशानके इसी सवब-मान्य सिद्धान्तके अनुसार ईश्वरकी स्तुति 
ओर ' प्रार्थेना फरनेले मनुष्य दिव्य ग्रर्णा और शक्तियोंसे 
युक्त हो जाता है तथा उसका जीवन बिलकुल विशुद्ध बन 
जाता है | ये ही सब कारण है' कि, मनुष्य ईश्वरकी 
स्तुति ओर प्रोर्थनो करता है तथा समस्त धर्मों स्तुति 
ओर प्रथंनाका इतना महत्व गाया गया है । सचमुच 
मनोमछके दूर करके मजुष्यका स्थित-प्रशता, समता ओर 
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मोक्षतक पहुंचानेके लिये स्तुति और प्रार्थना प्रबल साधन हैं। 

प्रार्थनाके द्वारा अपनेकेा ईश्वरकी शरणागतिमें 
देकर ओर ईश्वरसे सद्ायता प्राप्त कर इस जीवनके अभ्यु- 
दयसे लेकर मुक्तितक प्राप्त की जाती है। प्रार्थनाका स्थूल 
उदंश्य पुत्र, धन आविकी प्राप्ति करना, सूक्म उद्देश्य 
काम, क्राध आदि षड़रिपुओऑपर विजय प्राप्त करना और 
कारण वा अन्तिम उद्दंश्य मोाक्षके। पाना है । यह कह- 
नेकी आवश्यकता नहीं कि, अन्तिम उद्देश्य हीं स्वे-श्रेष्ठ 
है । परन्तु इसमें सन्देद नहीं कि, संखारमें तीनों उद्द श्येंके 
अनुयायी यथेष्ट हैं । अपनेके ईश्वरापंण. करके 
प्रार्थनाके द्वारा ईश्वरीय शक्तियों और कर्मोंमें आत्मना, 
मनसा, फकर्मणा और वचसा रमण वा विहरण फरनेसे 
इन तीनों उद्द श्योंकी प्राप्ति बड़ो सरलतासे द्वो जाती है । 
महात्मा गांधीके शब्देमिं बुद्ध, ईसा और महम्मद प्रार्थनाके 
ही बल सिद्ध हुए थे और इतने बड़े-बड़े धर्मोंका प्रव- 
सन फरनेमें भी समर्थ हुए थे । इसमें सन्देह नहीं कि, 
ईश्वर-प्राथंनासे प्राप्त आनन्दके प्रार्थना करनेवाले ही जान 
सकते है । 

यों ते प्रार्थनासे अनन्त लाभ होते है; परन्तु उनमेंसे 
कुछ द्वी लामेंका, स्थान-संकेचके कारण, यहाँ लिखा 
जायगा । प्रार्थनाके द्वारा कुछ लाभान्वित लेगेकि उद्ा- 
हरण भी यहाँ दिये जायँगे । 
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१ ईश्वर-प्रारथना करनेसे मनुष्यमें जो प्न्तज्यों तिकी 
जागृति होती है, वह मनु॒ष्यकेा सनन्‍्मागंपर चलनेका आदेश 
देती है। 

२ प्राथनासे मनुष्यका चित्त एकाग्र होता है । 

३ प्राथनासे मनुष्यके दुर्भावांका शमन होता है । 

४ प्रार्थनासे मन निभय और सबल हो जांता है । 

५ प्रार्थनासे हृदयमें शान्ति, दया, क्षमा, सन्ताष, धेय, 
उदारता, साहस, आनन्द आदि ध्राप्त होते है । 

६ प्रार्थनासे बुद्धि विमलऊ, व्युत्पनन ओर निश्चयात्मिका 
होती है। 

७ प्रार्थनासे वचनमें सत्यता, कामछता और मधुरताकी 
स्थिति सुद्दढ़ होती है । 


८ प्रार्थनासे शरीर तेजस्वी, सुन्दर और प्रसन्‍न होता 
है! तथा मुखमण्डल कान्तिमान्‌ , सौस्य ओर आहलादका सदन 
बन जाता है। 

अब कुछ प्रार्थना फरनेवालेंकी बाते' भी पढ़िये-- 


अमेरिका ( कनसास ) में चालस फिलमेर नामके एक 
सज्जन रहते है', जो पदले लूजे-लेंगड़ो थे । प्रार्थनाके बल 
उनके मन ओर शरीरपर ऐसा प्रभाव पड़ा कि, थे भले- 
चंगे हे! गये । उन्हेंने एक करोड़ रुपये एकत्र करके 
“यूनिटी स्कूल आफ क्रिश्वियानिटी” नामकी एक संस्था 
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स्थापित कर रखी है, जिसके ४० विभाग हैं' और जिसमें 
४०० मनुष्य कार्य करते हैं ! वहाँ प्रार्थनाके द्वारा सभी 
शेगेंकेा हटाया जाता है। प्रार्थनाके द्वारा गरीबी और 
बेकारीके भी दूर किया जाता है तथा मानसिक शक्तियोंका 
उन्नयन भी किया जाता है । फिल्मेर महाशय “यूनिटी 
चबर्ड” आदि प्रार्थना-विषयक दख पत्र भी चलाते है, जिनके 
लाखों ग्राहक है । 

विलायतके स्‍व० जाजे मूलर विश्व-प्रसिद्ध पुरुष थे। 
उनका प्राथंनापर अटल विश्वास था । प्राथनाऊे बल उन्हेंने 
सेकड़ों अजम्भव काये जिये थे. जिनका उल्लेख “3 एटा- 
(प्रा'० ० शा” नामक पुस्तकमें है।मूलर साहब दीन-बन्धु 
थे--उनके स्थापित किये हुए ऐपे सेकड़ों अनाथालय चल 
रहे हैं, जिनमे लगभग सवा दे करोड़ रुपयेंकी सम्पदा लगी 
हुई है । ये खब रुपये घूलर सादवने स्वयं एकत्र किये थे। 

थोरो और एमसनके वाद हेालीयेक ( अमेरिका ) की 
एलिजाबेथ टाउन, अभिनव विचारों के अनुसार, ईश्वर-वाद- 
की प्रबक्त प्रचारिका है | उनके “नाटिलस” पत्रके कई लाख 
आहक है । इसमें प्रार्थनाके द्वारा दुःख, दरिद्रता, रोग 
आदिके दुर फरनेके अनुभव-पूर्ण छेख प्रकाशित हुआ फरते 
है । इन लेखोंसे लाखों मनुष्योंका अगणित छाम हुए है | 

चिज्रेस्टर ( इगलेड )के मि० हेम्वलिन ईश्वर-वादके प्रबल 
प्रसारक है! । उनके “खायंघ आफ थाट रिव्यू” पन्नके उच्च 
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केटिके केज्नोको। पढ़कर हजारों नास्तिक आस्तिक बन 
गये हैं । पत्रमें प्राथंना-विषयक उच्च केाटिके लेख छपते 
ही रहते है' । 

कुछ ही दिनांकी बांत हैं कि, अमेरिकाके एक अममें 
वर्षा हानेके लिये प्रार्थना की गयी थी। प्रार्थना-स्थलपर एक 
बालिका इसलिये छाता लेकर गयी थी कि, “प्रार्थनाके बाद 
घर लौयते समय में भींग न ज्ञाऊ ।” छाता देखकर लेग 
हंस पड़े और कुछ लोग लड़कीकी बुद्धिका मज्ञाक उड़ाने 
लगे ! परन्तु लड़की अपने विश्वालपर अटल रही। अन्त- 
के लड़कीकी ही बात सच निकलो--प्राथनाके बाद ही घन- 
घेर वृष्टि हुई । सब लोग सींग गये और लड़की बाल- 
बाल बच गयी ! 

प्राथनाके द्वारा समता प्राप्त करनेचाले संखारमें अनेका- 
नेक महापुरुष हो गये हैं'। भारतमें तो प्राथनाके बल अपना 
जीवन दिव्य बनानेवाले सनक, सननन्‍्दनसे लेकर महात्मा 
गांधी तक असंख्य पुरुष होते चले आ रहे है | स्तुति और 
प्रार्थनाके द्वारा ईश्वरशरणागति प्राप्त करनेमें बड़ी ही खसर- 
लता है। 

ईश्वरके नाम-कीत्त नका भी बड़ा महत्त्व है | यह भी 
बहुत ही प्राचीन प्रथा है । केनेपनिषद्‌ ( ४६ ) में नामकी 
चर्चा है। छान्देगग्योपनिषदुर्मे नामेपासनाकी बात है। विष्णु- 
पुरोण ( ६२१७ ) में भी नाम-महिमा है। नारद और शारिड- 


इंएवर-प्राप्तिके उपाय २६३ 


ल्यके भक्ति-सूत्रोमें ज्ञे नाम-कीत्त नका मह्य भरा 
पड़ा है ही । 


कुछ लोग कहते है' कि, नाम-कीत्त नसे क्‍या मतलूब-- 
नामका प्रभाव क्‍या पड़ेगा ? परन्तु ऐसे लेागोंके सामने 
नीबूका नाम लीजिये वा नीबूके नामका कीक्त न कीजिये, 
ते इनकी जीभपर पानी जरूर आ जायगा । जब नीबू 
जेसी वस्तुके नाममें यह शक्ति है कि, उसका उद्चारण 
करते ही नोबूका समस्त प्रभाव जीभषपर आ जातो है, तब 
इंश्वरके नामका कफीक्त न करनेपर ईश्वरफा प्रभाव क्यों नहीं 
पड़ेगा ? क्‍या लाकमान्य तिलक वा महाराणा प्रतापका नाम 
लेते दी गर्वसे छाती नहीं फूल उठती वा उनके आचरणका 
अनुगमन फरनेकी इच्छा नहीं होती ? अवश्य ही छाती फूलछ 
उठती है और आचरणानुकरण फरनेकी इच्छा भी द्वोती है | 
ठीक इसी प्रकार ईश्वरके नामका उद्धारण करते ही आनन्दाति- 
रेकसे छाती दूनी हा जाती है और ईश्वरके परोपकार, 
समद्गष्टि आदि गुणोंका अनुकरण फरनेको प्रबल इच्छा दो 
उठती है। चस्तुतः ईश्वरका नांस उसका ध्वनि-रूप आकार. दे । 
अपनी सारी अभिलाषाओंके मनुष्य नाम्-रूपी एक शब्दमें प्रकट 
कर डालता है । प्रेमसे व्याकुछ मनुष्य इश्वरका नाम धर फर 
पुकारता है और अपने प्रेम-चुम्बकसे ईश्वरीय शक्तिका अपने 
पास ख्रींच लाता है। ईश्वर-भक्त “रघुपति राघव राजा राम” 
में जो शान्ति और आन#दका अनुभव फरता है, वह उसे 
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ईश्वरसम्बन्धी दाशेनिक तकों में नहीं मिलता। ईश्वरकी नाम- 
शक्तिकी साक्षात्‌ मूक्ति चैतन्य महाप्रभुकी यह बात प्रसिद्ध 
ही है कि, उन्होंने एक नव्य न्यायका प्रकाण्ड श्रन्थ लिख 
कर भी डसे नाम-रखके सामने नीरस समझा ओर नदोंमें 
फेक दिया। चेतन्य महाप्रभु “अभिन्‍नत्वान्नाम-नामिनोा:” के 
अनुलार नाम और नामवालेमें बिलकुल एकता समभते थे। 
उनकी केटिके भक्त स्वभावत: ऐसा समभते ही है'--उनके 
लिये शक्ति और शक्तिमानमें मिन्‍नताका अभाव है। विद्वानसे 
लेकर प्रचण्ड मूलंतकके लिये नाम-कीत्त न इश्वर-प्राप्तिका 
महान्‌ साधन है | योग, यज्ञ, तपस्या आदि कष्टलाध्य 
कार्योका जनतामें इस समय अभावसा है; इसलिये इन दिनेंके 
लिये नाम-कीत्त न ईश्वर-साक्षात्कारका और भी खुगम उपाय 
और माग कहा गया है। एक स्थानपर ते इतनी दूरतक 
कहा गया है कि-- 
“हरेनाम हरेनाम हरेनमेव केवलम्‌। 
कलो नास्त्येव नास्त्येव नास्त्येव गतिरन्यथा ॥” 

अबतक गोणो ओर रागात्मिका भक्तियोंकी हो बांते' 
लिखी गयी है । इन देनेंसे श्रेष्ठ भक्तिका नाम “परा 
भक्ति” है । पूर्वोक्त स्तुति, प्रार्थना, कीचन आदिक्ने द्वारा 
भक्त ज्व अपनेके ईश्वरमें मिला देनेकी अदम्य चेष्टा 
करता है, तब परा भक्तिका उदय द्वोता हैं । गोराड 
महाप्रश्भु फीत्त नके द्वारा अपनेके! ईश्वरमें मिला देते थे-- 
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समाधिस्थ हो जाते थे; इसलिये उनके फीस नका नाम 
परा भक्ति है। स्वामी रामतीथ “राम राम” कहते हुए 
ईश्वर वा राममें रमण करने लग जाते थे; इसलिये 
उनकी राम-भक्ति परा भक्ति कहाती है । परा भक्तिक्े 
अधिकारी सूरदास भी थे; इसीलिये तो उन्हेंने श्रीकृष्णकेा 
ललकार कर कहा था-- 
“कर छिटकाये जात हो, निबल जानिके मेहि । 
हिरदयसे जे। जांव तो, बली बखानों ताहि ॥” 

पराभक्तिका अधिकारी राममें रम जाता है वा 
राममय बन जाता है। इसी लिये इसके अधिकारी तुलसी- 
दाखने कहा है-- 
“'सियाराममय सब जन जानी, करों प्रणाम जारि ज्ुग पानी ।” 

इस केाटिका भक्त ईश्वरकी भावनामें ही सेता, उठता, 
बेठता, लिखता, पढ़ता--सब कुछ करता है--“सावत 
अँचचत राम ।? वह परा भक्तिके भावावेशमें छेक-मर्यादाको 
भी तिल!।अलि दे देता है और-- 
“हसत्यथो रोदति रोति गायत्युन्मत्तवन्न॒त्यति लोकबाह्यः ।? 

( आनन्दकी अधिकताके कारण कभी हंखता है, कभी 
राोता है, कभी चिल्ूलाता है, कभी गाता है और कभी 
पागलकी तरह नाचने लगता है !) धद सबका मनञ्र बन 
जोता है, सबमें समताकी अखण्ड धारा देखता है, 
सबकी सेवा फकरनेके आतुर हो उठता है, लक्ष्मी भोर 


२६६ ईश्वरसिद्धि 





सरस्वती उसकी दासियाँ बन जाती है'। वद सारे संसा- 
रके नन्‍्दनवन समझता है, सारे वृक्षेंका कब्पदुम 
जानता है, सारे जलांको गड्भा-जल फद्दता है और सारे 
फर्मोंके पुण्य कर्म मानने लगता है-- 

“सम्पूर्ण जगदेव नन्दनवनं सर्वेषपि कल्पदुमाः । 

गाड़ु' वारि समस्त-वारि-निवद्ः पुण्या: समझता: क्रिया: ॥” 


गौणी और रागात्मिका भक्तियेमिं भक्त ईश्वरसे “दासो<- 
हम्‌” कद्दता है और परा भक्तिमें उसका “दा” नष्ष्ट दो 
जाता है--बद “स्राउद्म्‌?का अक्षुणण और विमल निनाद्‌ 
करने लगता हैं । परा भक्तिका भक्त जीवन्मुक्त है--मुक्ति उसकी 
सहचरी है। परा भक्ति हो ब्रह्मात्मेक्कशान ओर निविकल्प 
समाधि है । इस श्रेणीके भकक्‍तोंका सबके लिये, गीताके 
अनुसार, यद्दी उपदेश रहता है कि-- 


४“ईएचर: सर्वभूतानां हृद्देशेष्जु न तिष्ठति । 
भ्रामयन्‌ सर्वभृतानि यन्त्रारुढ़ानि मायया 0” 


अर्थात्‌ अज्ञु न, शरीर-रुपी यन्त्रमें भारढ़ समस्त प्राणि- 
योंकोी अपनी मायास (उनके कर्मानुसार ) घुमाता हुआ 
ईएवर सबके हृदयमें स्थित है । (भागवतगीता, १८।॥६१) 

ऐसे भक्‍तेका जीवनोद्रश्य ही हैं ईश्वरीय ज्योंतिसे 
चराचरको उदुभासित फरना । ऐसे भक्‍त गीतांके शब्दोंमें 
खसंघारको डंकेकी चाट बताते है' कि-- 
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“*तम्ेव शरण गचछ सर्वभावेन भारत । 

तत्प्रसादात्‌ पर्रा शान्ति स्थान प्राप्ल्यसि शाश्वतम्‌॥” 

अर्थात्‌ अज्भञुन, सब तरहसे उस ईश्वरकी शरणमें जञा। 
उसकी कृपासे ही तुझे परम शोन्ति और नित्य स्थान 
मिलैगा । 

घनन्‍्य है' सारे संसारको आनन्द-धाम बतानेफी 
चिल्तामें निरत ऐसे महापुरष और बन्दनीय है उनका 
अनुधावन करनेवाले मनुष्य !!! 
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